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चाद फो शोपक्न श्रेणी का प्रपच” फहना सौजन्य पी 

एप्टि से डचित न ज्ञान पड़े परन्तु चोर से सावधान 

गहने और उस पकड़वा सकने ऊँ लिये घोर को चोर 

ऋद्द कर पहचानना झौर पहचनवाना आवश्यक दोता 

है। चोर को सीजन्य के नाते चोर न कहने का सुझाव 

च्वोर ही दे सकता हे । चोर को चोर न फहना चोरी हें 
स्पमहायफ द्वाना दा ह॑ ६ 

सर्ंसाधारण जनता ये; परिश्रम के फल की चोरी 

ऊो मान्यता देने वाले सिद्धान्तों फी शिकार जनता को 


ये अपना यह परश्िम अपंणय ऋर रहा हू । 
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एम्स 7शा बौर अनता प्राण रक्षा की समस्‍या से व्याकुत्त हैं। 
#मारे देश या शासन सम्भाले लोगों का दावा है कवि गाधीवाद के 
आर्थिफ, सामाजिक और राजनतिफ 'प्रादर्श ही हमारी समस्या श्रों को 
सुलमा कर सम्ताज मे सब लोगों के लिये विपमता रढित सुव्यवस्था 
स्थाकित फर स्वेगे | दूसरे सिद्टान्तों या कार्यक्रम पर चलने से व्यक्तिगत 
और राष्ट्रीय रूप में #माग सर्वनाश 'हो जायगा। अपने बरतमान और 
भविष्य का पूरा बोर अपने शासफ नेताओं पर ही न छोड कर हस 
स्वय भी उस विपय में छुछ सोच विचार सफ्ते हैं। 

गावीवाद की व्यास्यायें और गाधीवादी कार्यक्रमों फ्रे अनुभत्र 
पिछले बत्तीस वर्ष से हमारे सामने हैं। इन बत्तीस वर्षों में गाघीवाद 
मेतमारी ज्नि समस्याश्रों को शल झिया है ? गाधीवाद ने देश फो 
सर्साचारण के लिये जीवन का 'प्रवसर पाने के पथ पर आगे बढाया 
है या वह #मारे मुक्ति और विकास के लिये व्याऊुज्ञ समाज के चरणों 
की बेडी बना हआ है ? यह सजा च-परडतानल किये जिता अप मूठ 
कर गावीवादी सरकार की नीति के हाथों में अपना भाग्य बने रहने 
देना सचेत और जागरुक जनता के लिये श्र सह्य नहीं । 

पिछले चत्तीस चर्षां से भारतीय राष्ट्रीय फा्रेस और गाघीवाद 
प्राय समानार्थक रहे हैं या गाधीवाद फाग्रे स के शरीर में आत्मा और 
ओऔर चेतना-शफ्ति के रूप में रहा है। इसलिये काग्रेस और काग्रेसी 
सरकार के व्यवहार का उत्तरदायित्व या श्रेय गाधीवाद पर ही होगा । 
इस वीच जनता ने काग्रेस को अहिसात्मक रुप से स्व॒ततन्नता का आनन्‍्दो 
लन करने वाली संस्था से पुलिस और फौज की शक्ति और दमनकारी 
कानूनों द्वारा शासन फरने वाली शक्ति के रूप में परिणित हो जाते 
देगा है। एक दिन का््रेस अन्न-चसख्र की समस्या से पीडित मार खाने 
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के लिये वैयार स्वयंसेवक्नों की शक्ति पर निर्सर करती थी और देश के 
साप्तन्ती और पूं जीपति लोग उसे अविश्वाछ और अशका की दृष्टि 
से देखते थे । आज कीमेस सुख्यद. खामन्ती और प्‌ औपति वर्ग की 
ही विश्वासपात्र बन गयी है। कार्रेस से ऐसा परिवर्तेत आ सकते की 
सस्मावनायें गांधीवाद की ही देत है अथवा छुछ ओर ९ 


गाधीबाद के नेतृत्व सें भारत की जनता ने जेसा स्व॒राज्य एया दे 
उसका रूप कार्मेस के स्व॒राज्य के लिये आन्दोलन के ढंय में ही सूमाया 
रहा है। काग्रेख आन्दालन की सब से बड़ी व्शिषता रही दे उसका 
आध्यात्मिकता का दावा और तथाहरृधित अछिंसखा और छत्यागरद की 
नीति। गाधीवादी सत्याग्रह और अहिंसा की इस नीदि का अर्थ था 
शोषित जनता को अपनी मुक्ति क लिये क्रान्ति के सघर्ष से रोके रहना । 
काग्रेख क इत्तिहास भें जच करती जनता ने आन्दोलन के सत्वे पर आ 
कर विदेशी सरकार ढी नीव झिछ् आर्थिक व्यवस्था पर जप्ती थी उसे 
पलटने का यज्न किया, उसी सम्रय गांधी वादी अर्दिया हिन्दू सेना क सम्मुख 
खड़ी कर दी जाने वाली गाय के रूप में हनञान्दोलन के सामने आ खड्दी 
हुई । देश की करोड़ों खाधनद्दीन जनता की नित्य होती िंसा को समाप्त 
करने की चिंता गाधीवाद का नहीं रही । ठीक विपरीत इसके गाधी- 
वाद को खदा व्यवस्था क पत्नटने के कारण हो जाने वाढ्ी बगावत 
का ही भय रहा। गाघी जी अग्रज्ञी शाउत्र में देश का शोषण 
लखपतियों के सात पैसे कमाने वाले सजदूर वव आने की आशंका मे 
देखते थे & परन्तु पीढ़ियों से सात पेसे कमा कर अन्न-बस्त्र के लिये छुट- 
पटाते सज़दूर को आत्मनिर्यय का अधिहार कैसे मिलते ? यद चिन्ता 
यावी जी को नहीं थी । 


जनता के आन्दोलन को घक्का पहुँचा कर भी व्यवस्था को पत्तटने 

न देने की गाधीवाद की नीति का तात्पर्य ऋपरेड स्टेलिन के शब्दों 
में सष्ट हो जाता हैं | उपनिवेशों में पृ ज्ीपति दर्ग की नीति के संबंध 
मे उनका कहना हैः--“पजीपति वर्ग का यह भाग (नेतृत्व) साम्राज्य- 
ः की अपेक्षा क्रान्ति से ही अधिक मय भीव रहता है । यह लोग देश 
की अपेक्ता अपनी तिजोरियों की दी अधिक चिन्ता करते है । यह लोग 
न्ति के घोर विरोधी होने क कारण देश के छिसाव-मज ूरों के विरुद्ध 





& वाग्रेंस का इतिहास, पट्टार्मी सीतारमैय्या, पृ० ६१६, 


छ 


साम्राप्यवादियों के साफ और सामीदार बने र8से हैं ।? गाभीवादी 
शॉर्सा वी नीति का यही णमुभव से प्रमाणित जस्तविक विश्लेपण है । 


गावीवाद निरी7ता और दर्रिद्र नारायण की सेवा का दम भरते 
भरते "गज देश की र्थिक और राजनैत्तिफ ज्यवस्था पर अपना एक 
मात्र ्पधिकार रखने का दावा करने वाले वर्ग का ध्येय चन गया है 
काग्रेसी सरदार नेशा भे उनफा शासन कायम कर सकने वाली रफ्त- 
हीन क्रान्ति का श्रेय गांधीवाद को ही देती है। देश में शासक तो 
बदले परन्तु शासन दरिद्र नारायण का नही हुआ । इस रफ़ही न क्रान्ति 
से दरिद्र नारायण पी श्रवस्था में यही परिवर्तन आया कि उनडी 'अ्वस्था 
बदतर हो गई । दरिद्र नारायण की पूजा की वात करते-करते गांथीवाद 
ने शासन की बागडोर देश णी शोपकू श्रेणी के शाय केसे थमा दी ? 
इस में गाधीवाद के साथ ही घोया हुआ या गांघीवाद के त्याग और 
अहिंसा के मिट्टान्तों का अनिवाये क्रियात्मक परिणाम यही होना था, 

सब सममभने के लिये थौर मविष्य में देश के लिये गांधीवाद दी 
उपयोगिता 'प्ाँऊक सकने के लिये गांधीवाद के मिद्धान्तों को विवेचना 
आझावश्यऊ पे । 

गांधीवाद सामनन्‍्ती और पृजीवादी शोपक व्यवस्था के परिणाम्रों 
को देसकर डस व्यवस्था के चदलने और सबवसाधारण जनता की सुक्ति 
के मार्ग का निदेश नहों करता वल्कि सामन्ती और पजीवादी व्यवस्था 
में इस व्यवस्था के नप्ट बर देने वाले अन्तरविरोघ उत्पन्न हो जाने से 
पर्व दी अवस्था को आदर्श वता कर इन शोपक व्यवस्थाओं को 
चिरजीव बनाने वा प्रयत्न करता हे। गाधीवाद जनता की मुक्ति 
सामन्तवालीन घरेलु उद्योग-घनन्‍्दों और स्वाप्ती सेवक के सम्बन्ध के 
पुनुरुत्वान में सममत्ता है जो इतिहास की बन्न में दफना दी जा चुकी 
व्यवस्था में हैं । मृतक शरोर समाज को अ्गति की ओर ले जाने का 
काम नहीं कर सकते । उनक उपयोग, उनवा जीवन समाप्त कर देने वाले 
बारणों को सममने के लिए उनदी शबपरीक्षा करनेमें ही हो सकता है ! 


यशपाल 


गसांधीवाद का परिचय ३-- 


स्वयं गावीजों के शब्दों में गावीवाद का परिचय इस प्रकार है ;-+ 


“गाधीवाद नाम की कोई वस्तु है ही नहीं, न में अपने पीछे कोई 
सम्प्रदाय छोड जाना चाहता हैं । मेरा यह दावा भी नहीं कि मेने किसी 
नये तत्त्व या सिद्धान्त का आविष्कार किया है। मैंने तो सिफ जो 
शाश्वत सत्य हैं, उनको अपने नित्य के जीवन और प्रतिदिन के प्रश्नों 
पर अपने ढंग से उतारने का प्रयास मात्र किया है। मुमे दुनिया को 
कोई नई चीज नहीं सिखानी है | सत्य ओर अहिंसा अनादि काल से 
चले आये हैं '* ?# इसी सत्य और अहिसा को चरितार्थ करना 
गांधी जी का और उनके अनुयाहयों की संस्थाओं का आदर्श और 
उद्देश्य है । इस विषय से गावी जी आगे कद्दते हैं.-- 

४ऊपर जो छुछ मैंने कहा है, उस से मेरा सारा तत्त्व ज्ञान-यदि 
मेरे विचारों को इतना बडा नाम दिया जा सकता है, तो--समा जाता 
है । आप उसे गाधीवाद न कहिये, क्योंकि उसमें वाद! जेसी कोई 
बात नहीं है ।” 

गांधी जी के शब्दों में ही यदि गाधीवाद को सममना हो तो सत्य 


# अपने कार्यक्रम के सम्बन्ध में महात्मा याधा के विचार, 'हरिजन बन्डु! 
र६-३ १६३६ । 
+ कांग्रेस का इतिहास पृष्ठ ४६० 


१० [ गाधीवाद की शव परीक्षा 


और अहिसा की साधना ही मतुष्य का उद्देश्य है। गांधीवाद का मत है, 
व्यक्तिगत रूप से सत्य और अहिसा की साधना से मनुष्य आध्यात्मिक 
उन्नति कर व्यक्तिगत पूर्णता प्राप्त करता है और सामूहिक रूप से इन 
गुणों की साधना द्वारा समाज में 'राम-राज्य' स्थापित हो सकेगा । 
'गाधीवाद का सामाजिक और राननेतिक आदर्श रामराज्य है। संक्षेप 
में सत्य, अहिंसा, सेवा द्वारा रामराज्य को स्थाप्रना गाधीवाद का अ'दर्श 
है और यही उसका कार्य-क्रम और साधन भी है । 


जिस अदशे, उरेश्य और कार्यक्रम का प्रचार गाधी जी करते थे, 
डसे गांधीवाद के नाम से पुक्रारे जाने का गाधी जो ने विरोध 
क्रिया था। परन्तु उनके अनुयायी अपने सिद्धान्तों और कार्यक्रम को 
जनता के सम्मुख रखने समय गांधी जी का नाम अपने सिद्ध न्तों के साथ 
जोड देना उपयोगी सममते हैं । दुसरे सिद्धान्तों से अपने सिद्धान्तों की 
तुलना करते समय, अपनी पुस्तकों, समाचार-पत्रों और बातचीत से वे 
धाधीवाद' शब्द का ही प्रयोग करते है । इसलिये यदि हम भी गांधीजी 
की नीति, सिद्धान्तों और काय-क्रम की चर्चा करने के लिये 'गाधीवाद' 
शब्द्‌ का उपयोग करें तो अनुचित न होगा , न उसमे गलतफहसी के 
लिए ही कोई गुजाइश होनी चाहिये । 


| गाधीजी ने'विनय और त्याग का आदर्श अपनाया था | अपने नाम 
से सप्रदाय चत्ञाने की महात्वाकाज्षा से इन्कार कर देना ही उन्हें शोभा 
देता था । परन्तु वास्तव मे गांधी जी को स्वयं भी 'गाधीवाद” नाम से कोई 
एतराज नही था। काग्रेस के कराची अधिवेशन में ( २५ माच, १६३१ 
को) अपने कार्यक्रम का विरोध करने वालों को उत्तर देते हुए उन्होंने 
बल्षपूर्गक कहा था “गांधी मर सकता है परन्तु गांवीवाद अमर रहेगा ।? 


गांधी जी अपने सिद्धांतों को अपर समझते थे । उनकी इस धारणा 
[का आधार अपने नेतिक सिद्धातों की नोंव सत्य-अडिसा के रूप को 
“शाश्वत” या कभी न बदलने वाला मानना था| उनका विश्वास था कि 
दु खी, द्रिद्र और पराधीन भारत की मुक्ति उनके शाश्वत सत्य-अहिसा 
के सिद्धातों से ही हो सकती है। इतना ही नहीं, उनका विश्वास था कि 
पारस्परिक संघर्ष और अशाति मे नष्ट होते सपूर्ण संसार की रक्षा और 
कल्याण उनके शाश्वत सत्य-अहिसा के सिद्धांत ही कर सकेंगे | गाधी- 
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वाद का सिद्धान्त है कि संसार के पारस्परिक सप्र्प से फस कर 
विध्वस होने का कारण भौतिक सभ्यता है जो मनुष्य को स्वार्थी बना 
कर सासारिकता को होड में फसा देती है। इसी भौतिक सभ्यता के 
प्रभाव से समाज और राष्ट्र भी स्पार्थी और टिक ब्रन जाते हैं और 
अंतर्राष्ट्रीय संघप आरमन्म हो जाते हैं | इन सत्र व्यक्तिगत, सामाजिक, 
राष्ट्रीय और अतर्राष्टीय व्याधियों का उपाय गावीवबाद आध्यात्मिक 
सस्क्ेति आर सम्यता को मानता है| इस आध्यात्मिक सन्‍्यता का आधार 
व्यक्ति का परलोफ की ओर दृष्टि रखना और सासारिक समृद्धि की 
उपेज्ना कर अपनी आवश्यकताश्रों को कमर करके त्याग की भावना सें 
संतोप पाना है । इस श्राव्यात्मिक सभ्यता को गावीबादा संसार के लिये 
भारत की विशेष देन बताते है । 


मनुष्य समाज्ञ के लिये आध्यात्मिक और भौतिक सस्क्ृतियों और 
सभ्यताओं की उपयोगिता को तुलनात्मक रूप से जाचने की कसौटी इन 
सभ्यताश्रों को स्त्रीकार करने वाल देशों और समाजों का इतिद्दास ही 
माना जा सऊता है | इन दोनों सम्यताशों से से क्रिस सम्यता ने मनुष्य 
समाज्ञ को जीवन निर्वाह ओर विक्रास क दृष्टिकोश से अविक सफल 
आर सामथ्यवानत बनाया, यह इतिहास ही बतायगा । यत्रों और भौतिक 
सावनों क विक्रास सें आग रहने वाल राष्ट्रों की तुलना से भारतवप 
की आज भी क्या अवस्था हैं, यह किसी से छिपा नहीं । 


इतिहास इस वात का साक्षी है कि भारत पर जब जब भी विदेशी 
आक्रमण हुए, अविक्वर विदेशी भारतीयों को परास्त करने में तफल 
दोते रहे | भारत पर आक्रमण करने वाले विदेशियों की तुलना में भारत- 
बासी अपने श्रापको आध्यात्मिक रूप से सदा ऊ चा मानते रहे हैं परन्तु 
विदेशियों के मुऊावले में भारत की इस परम्परागत निर्वल्ता का कारण | 
क्या रहा है, यह उपेक्ता की वात नहीं । भारत पर श्ाक्रमण करने वाले 
छू विदेशी भौतिक रूप से भारतवाखियों की अपेक्षा अधिक उन्नत थे | 
उनसे मुकावला होने पर भारतीयों को आव्यत्मिक उन्नति भौतिक निनर- 
लता फ्रा उपाय न कर सकी | भारत पर आक्रमण करने वाले कुछ विदेशी 
भौतिक सभ्यता की दृष्टि *से भी भारतीयों की अपेन्ना पिछड़े हुए थे 
परन्तु वे भी भारतोयों को परास्त कर सके | भारतीयों की इस निवल्ता का 
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कारण उसकी सांसारिकता को उपेक्षा करने वाला आध्यात्मिक इृष्दिट- 
कोश ही था। 


५ शरीर, जीवन के भौतिक साधनों और सांसारिकता को नश्वर सान 
्त्मा' को श्रमर समझ कर ससारिक संघर्ष से दूर हट “आत्म? को 
सुखी और सुक्त बनाने का आव्यात्मवादी मार्ग और जीवन के उद्देश्य 
की सफलता इस संसार से परे मृत्यु के बाद मानने की प्रवुत्ति समाज के 
व्यक्तियों को अत्यन्त व्यक्तिवादी और संसार की चिन्ता के प्रति उदासीन 
बना देती है व्यक्ति या समाज जिस बात की चिन्ता करता है, जिसके 
लिये प्रयत्न करता है उसे पाता है। जिसकी उपेक्षा करता है, उसे खो 
देता है। सारत पर आक्रमण करने वाले विदेशी भौतिक आवश्यफत्ताओं 
की पूर्ति के लिये यहा आये थे । उन्होंने उन्हे पालिया और भारतीयों ने 
मृत्यु के सार्ग से परल्ोक का सुख और आत्मा की मुक्ति की कल्पना 
पायी । राष्ट्र के रूप मे सारतवासी चिरकाल से आध्यात्म या परलोक 
को प्राधान्य देकर सासारिकता की उपेक्षा करते आये है | इसीलिये 
सासारिक इन्द्र में उनफा पराजित होते रहना स्वाभाविक रहा है | 


भौतिक उन्नति की उपेक्षा कर आध्यात्म के साग से जीवन को सफल 
बनाने मे विश्वास रखने वाले लोगों की धारणा है क्रि भौतिक और 
शारीरिक रूप से पिछडे और पराधीन रह कर भी भारतवासी आध्यात्मिक 
रूप से दूसरे देशों की अपेक्षा आज भो बहुत उन्नत हैं। भारतवासियों 
की आध्यात्मिक उन्नति का कोई प्रत्यक्ष प्रमाण न हमे दिखाई देता है न 
आध्यात्मबादी और गाधीवादी ही दिखा सकते है । आध्यात्म द्वारा जहाँ 
तक व्यक्तिगत और सामाजिक चरित्र की उन्नति का संबध है, भारतवासी 
भौतिक संस्कृति पर भरोसा रखने वाले देशों को अपेक्षा अधिक प्रशसा के 
अधिकारी नही है | जहा तक देनिक जीवन की ईमानदारी का प्रश्न है, 
उसके लिये भी भारतवासियों को कोई ख्याति नहीं। भारतवासियों की 
इस चरित्रहीनता का कारण है उनकी भूख और आवश्यक भौतिक 
साधनों के पाने के अबसर की कमी | उदाहरणत बिना टिकट के सफर 
करना, व्यापार-व्यवसाय में कूठे भाव तोल से या मसिल्लावट से नोच-खसोट 
करना, या छोटी-छोटी चोरी इक्रेती आदि के अपराधों की संख्या हमारे 
देश से दूसरे देशों की अपेक्षा कही अधिक है। जहा तक चरित्रबल द्वारा 
शारीरिकस्वाथ्य और उन्नति ऊ। प्रश्न है, भौतिक संस्कृति पर भरोसा करने 
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चाले राष्टों मे औसत आयु ओर शारीरिक अवस्था हमारे देश की अपेक्षा 
बहुत अच्छी है और-अविक सुधरती जा रही है | यह बात भारत से ही 
नही भौतिक रूप से कगाल सभी एशियाई और योरूपियन देशों में भी 
है। अलबत्ता मृत्यु के पश्चात आव्यात्मप्रधान भारतबासी अविऊ सख्या 
में मोक्ष प्राप्त फर लेते हों, या उन्हे परमेश्वर का साक्षातकार भौतिक 
संस्क्रति पर भरोसा रखने वाले लोगों की अपेक्षा अधिक हो जाता हो तो 
इस बात के लिये कोड़ विश्वास योग्य प्रमाण प्राप्त नहीं हो सकता (... 

पिछले चार वर्षों में गाधीवादी सत्य अहिंसा की ढावेदार कांग्रेसी 
सरकार के गमराज्य में भारतीय प्रजा के चरित्र की कितनी उन्नति हुई है 
अथवा गांधीवाद के सत्य-अहिसा के आध्यात्मिक उद्देश्यों से स्वय काग्रेस- 
जनों का ही चरित्र कितना सुधर गया है, यह जानने फे लिये गाधी जी के 
पश्चात उनके मुख्य पत्र 'हरिजन? के सपादक श्री मश्र॒वाला का वक्तव्य सब्र 
से अधिक विश्वास योग्य है। श्री० मश्नवाला ने २३ अगस्त १६४० को 
काग्रेस की भीतरी अबस्था के विषय मे कहा था-“मेरी सम्मति से आचार 
ओर नेतिकता की हृष्टि से इस संगठन का इतना पतन हो गया है कि 
ईमानदार व्यक्तियों को इससे सम्बन्ध विच्छेद कर लेना चाहिये।” # यह है 
स्वय उस काग्र स की अवस्था जो गांधीवाद के सिद्धान्तों द्वारा देश की 
जनता को सत्य अहिंसा का पाठ पढाना चाहती थी । 

फाग्रेसी सरकार के हाथ में शासन का अविक्कार आने के बाद से 
देश भर में चोग्बाजारी, रिश्वतखोरी और सिफारिश का राज्य कायम 
हो जाने का श्रेय काग्रेसी सरकार के आध्यात्मिक सत्य-अहिसा के 
हृष्टिकोश को ही दिया जा सकता है। इसके विपरीत सत्य और अहिसा 
को भौतिकता की कसौटो पर कायम करने वाली माक्लवबादी नेतिकता 
का परिणाम हम कम्युनिस्टों के नेतृत्व से स्थापित चीन की सरकार के 
कायक्रम से देख सकते है | बअम्युनिस्टों ऊे पक्षपातियों की बात छोड 
दीजिये । सिद्धान्त रूप से कम्युनिज्म फे विरोधी, प्रमुख गाधीवादी 
आचाय कृपलानी ने ही काग्र सी शासन के प्रति खन्नता प्रकट करते 
हुये लिखा था--“यदि चीन में च्याग सरकार का शासन समाप्त होकर 


जनवादी सरकार स्थापित होते ही चीनी सरकाक्षक्न-प्रसिद्ध अनाचार, सरकाकऋ-प्रसिद्ध अनाचार, 


# सन १६५० में काग्रेस के प्रधान के निवाचन के समय श्री मश्रुवाला 
का वक्तव्य | 
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बेइमानी और दमन समाप्त होकर वहाँ न्याय, सुव्यवस्था और इमानदार्सी 
से प्रजा के संतोष की व्यवस्था हो गई है तो काग्रे सी सरकार के शासन 
मे यह सब क्‍यों नही हो सकता ।” उत्तर सीधा है, चीन में जनवादी 
सरकार द्वारा लागू की गई मैतिकता और न्याय का आधार भौतिक सत्य 
की कसौटी पर खरा उतरने वाला इन्द्वात्मक-भौतिकवाद है, परम्परागत 
शोषण के अधिकार का समर्थन करने वाली गाधीवादी आबशव्यात्मिकता 
नही | वहा सत्य-अहिसा का निश्चय जनहित के दृष्टिकोण और जनसत 
से होता है , सर्गलाधारण के मन और वाणी से परे रहने वाले शाश्वत 
सत्य-अहिसा के आधार पर नहीं। शोषण के अधिकार का समर्थन 
करने के प्रयोजन से निश्चित सत्य और अहिसा की धघारणाओं का 
परिणाम जनता का शोषण और दमन ही होगा | 


आध्यात्मप्रधान ससक्ृति के राजनेतिक और आर्थिक आदणश रामराज्य 
से मनुष्य समाज का क्‍या कल्याण हो सकता है, इसका अनुमान गाधी- 
बाद को अपनी नीति के रूप मे स्वीकार करते वाली काग्रेसी सरकार के 
चार वर्ष के लेखे से लगाया जा सकता है। काग्रेसी सरकार की चार 
वर्ष की शासन-व्यवस्था मे भारतवासियों ने आर्थिक क्षेत्र में अथवा 
नागरिक अधिकारों और राजनेतिक स्वतंत्रता के रूप मे क्‍या पाया, इसे 
प्रत्येक भारतबासी खूब देख और समभ रहा है | विदेशी सरकार के हाथ 
से रामराज्य या गाधोवादी नीति के हाथ मे देश का शासन आ जाना 
सर्वसाधारणा भारतियों ने अपना दुर्भाग्य ही समझा है। भारतीय प्रजा 
की इस भावना की सचाई को इस देश के प्रमुख गाधीवादियों श्री० 
जे० बी० कृपलानी, किशोरीलाल मश्रुवाला आदि को भी स्वीकार करना 
पडा है। श्री कृपलानी और सश्रुवाल्षा दोनों ही गाधी जो के निकटतम 
कार्यकर्ता रहे हे। मश्र॒वाल्ञा गाधी जी के मत्रो निजी और ऋपलानी 
गाधी जी द्वारा संचालित काग्रे स के वर्षों तक मुख्य मंत्री रहे है । क़ृपलानी 
आज सार्गजनिक रूप से यह स्वीकार कर रहे है कि काग्रेस के साढ़े 
चार वर्ष के शासन ने भूख, रिश्वत और सिंफारिश का ही राज कायम 
किया है । इस शासन में समृद्धि हुई है तो केवल चोरबाजारी करके 
जनता का खून चूसने वालों को ही |# कृपलानी इस सचाई से तो 








%# इलाहावाद में श्री किपलानी का ६ जून १६५१ का भाषण, 
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इनकार नहीं कर सकते कि गावीबादी ऊाग्रे सी रामराज्य मे जनता का 
शोपण और दुरावस्था बढी है परन्तु व जनता की दुरावस्था और शोपण 
की जिम्मेवारी गाधीवादी सत्य अहिंसा के कार्यक्रम पर नही रखना 
चाहते। उनका कहता है कि काग्रेसी सरकार गांवीवादी सिद्धातों से 
गिर गई है। यह्‌ वात अच्छा खासा मजाक मालूम होगी कि गांधी- 
वादी राजनीति को व्यवहार में लाने वाले सभी नेताओं में केवल क्ृप- 
लानी और मश्न्‌ वाला ही गाधीवाद को समभते हैं | सरदार पटेल, प० 
नेहरू, राजगोपालाचार्ण और क० एम्० मुन्शी यह घ्वीकार करने के लिये 
तय्यार नहीं कि थे भाधीवादी नाति से गिर गय हैं या वे गावीबाद को 
सममभते नहीं | जनता जो शोषण और दुर्भाग्य शुगत रही है, वे गाधी- 
बाद के मूल, प्रयोजन, पूजीबाद के अधिकारों की रक्षा और उसे खुल 
खेलने का पुरा अवसर देने की नीति का अनिवार्य परिणाम है | यह बात 
दूसरी है कि मश्र्‌ वाला और कृपलानी अपनी सद्भावनाओं के कारण 
गाधीवाद से कुछ और ही आशा लगाये बैठे थे | सद्भावनाओं के जोर 
में बवूल मे आस नहीं फल्न सकते इसी प्रकार अन्तर-बिरोधों की अवस्था 
में पहुँच चुके पूजीबाद के रक्षक और समर्थक गाधीवाद का परिणाम 
जनता की मुक्ति हो हा नही सकती | इस रामराज्य के लिये कांग्रेसी 
नेता गाधीवादी राजनीति की सफल्ञता का ही दावा करते हैं । हि 


स्वयगाधी जी के शदों में गाधीवाद का परिचय इस प्रकार है 
“मेरा यह दावा भी नहीं कि मैने फिसी नये तत्व या सिद्धान्त का 
आविष्कार क्रिया। मैंने तो जो शाश्वत सत्य है, उनको अपने नित्य 
के जीवन ओर प्रति दिन के प्रश्नों पर अपने ढग से उतारने का प्रयास 
मात्र किया है।” गाधी जो को उपरोक्त बात की समीक्षा करते समय, 
उनके विनय के प्रति यथोचित आदर करफ भी यह सत्य व्यान में रखना 
आवश्यक है कि मनुष्य समाज परिवर्तनशील है | इतिदास इस बात का 
साक्षी है कि मनुष्य समाज के जीवन निर्वाह के ढग सदा श्राज जैसे 
ही नहीं थे और न सामाजिक व्यवहार और न्याय के सम्प्रन्त से 
वाराणायें ऐसी ही थी । 

समाज की परिस्थितिया बढलती रहती है | परिस्थितियों के कारण 
व्यवस्था में परिवर्तन आता है | व्यवस्था को रक्षा करने बाली धारणाओं 
में परिवर्तन आवश्यक हो नाता है क्योंकि एक परिस्थिति और व्यवस्था 
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की धारणायें दूसरी प्रकार की परिस्थितियों और व्यवस्था के अनुकूल नही 
हो सकती । परन्तु गाधी जो का कहना है--“मैने किसी नये तत्त्व या 
सिद्धात का आविष्कार नहीं किया है। मैंने तो जो शाश्वत सत्य है उनको 
अपने (अर्थात मनुष्य समाज के) नित्य के जीवन और प्रतिदिन के प्रश्नों 
पर (अर्थात समाज के जीवन के वर्तमान ढंग और आधुनिक समस्याओं 
पर) अपने ढ ग से ( अर्थात अपने व्यक्तितत विश्वास और धारणा के 
अनुसार) उतारने का प्रयास मात्र क्रिया है।” इसका अर्थ यह होता 
है कि समाज की वर्तमान परिस्थितियों मे गाधी जी को सत्य अहिंसा और 
न्याय की परम्परागत धारणायें ठीक से पेठती और सटती दिखाई नहीं दे 
रही थी । ऐसी अवस्था मे एक मार्ग तो यह हो सकता था कि सत्य-अहिसा 
और न्याय की परम्परागत धारणाओं को, जो कि पेंदावार के साधनों के 
व्यक्तिगत रूप से उपयोग किये जाने के समय उन साधनों पर व्यक्ति- 
गत स्वामित्व के अधिकार की रक्षा के प्रयोजन से बनायी गयी थी 
आज की वदली हुई सामाजिक आर्थिक परिस्थितियों मे, जब्र कि पैदावार 
के साधनों का उपयोग सामाजिक और सामूहिक रूप से हो रहा है, इन 
साधनों को सामाजिक और सामूहिक स्वामित्व मे लाने की धारणा के 

अनुकूत्त बदल दिया जाये । गाधीवाद को यह स्वीकार नहीं, वह सत्य- 

अहिसा के शाश्वत रूप मे परिवर्तन नहीं सह सकता अर्थात्‌ स्वामी 

श्र णी के अधिकारों पर कोई आच नही आने देना चाहता । 


दूसरा मार्ग हो सकता है, परम्परागत सत्य-अहिसा और न्याय की 
वारणा को मुख्य सान कर, उन्हे शाश्वत बनाये रखने के लिये, समाज 
में आने वाले आर्थिक परिवतंनों को रोकने का यत्न किया जाय । गाधी 
जी ने परम्परागत सत्य-अहिसा की धारणा को शाश्वत सान लिया है 
ओर अपने नित्य के जीवन और प्रतिदिन के प्रश्नों पर, अर्थात्‌ समाज 
की बदल चुकी परिस्थितियों से उस शाश्वत सत्य-अहिसा के बन्धन 
कायम रखने के सुझाव दिये है। यही गाधीबाद का मूल तत्त्व है। 
गाधी जी ने पेदाबार के साधनों पर व्यक्तिगत अधिफार और स्वामित्व 
की व्यवस्था को शाश्वत व्यवस्था मान कर इस व्यवस्था की रक्ा करने 
के लिये बनाये गये नियमों को शाश्वत सत्य-अहिसा और न्याय मान 
लिया है । औद्योगिक विकास के कारण समाज के परम्परामत- सवर्धों और 
नियमों मे परिवर्तन की साग को बे स्वीकार नही करते । वे उन्हे असत्य- 


गांधीवाद का परिचय | १७ 


हिंसा और श्रन्याय ज्ञान पडती है। गाधीवाद सत्य, अहिंसा और 
न्याय फो इश्चर का अश झऔर प्रेरणा बताता है । ईश्वर शाश्वत या 
अपरिवर्तनशील ह और मनुण्य क निर्णय से परे है । सत्य, श्रहिसा 
की धारणाश्रों को शाश्वत और अपरिवत नशील ईश्वर का अश बताने 
ऋआ प्रयोजन यही शोता है कि सत्य, अहिंसा की धारणा में परिवतैन 
की बात न सोची जाये | 


गाथीवादी सत्य-श्रदिंसा और भीतिक संघर्ष 

मनुष्य-समाज़ के सामने सबसे बड़ा प्रश्न समाज के जीवन की 
रक्ता करना है। सम्ताज्ञ का जीवन व्यक्तियों की जीवन रक्षा के लिये 
आवश्यक पदार्थों के उत्पन्न करने पर निर्भर करता है। समान्र जिस 
टह्न से और जेंसे साधनों से अपने. जीवन. की. रक्षा-के-लिये-आवश्यक 
पदार्थों को उत्पन्न करता 8, उसी प्रकार की व्यवस्था समाज में होती 
है । समाज के लिय आवश्यक वस्तुश्ों की पेंदावार समाज के लोगों 
के परस्पर सहयोग से होती है | व्यवस्था का प्रयोजन समाज के लोगों 
के परस्पर सहयोग को नियमित रूप से चलाने रहना ही है। समाज के 
लिय आवश्यक पदार्थों को पेदा करना एक भौतिक प्रयोजन है। इस 
काम को पूण करने के लिय समाज के व्यक्तियों में जो सहयाग और 
सम्बंध स्थापित होते हैं वे सम्बंध भी भौतिक या आर्थिक होते हैं। 
समाज्ञ के लोगों के इन पारस्परिक भौतिक सम्बन्धों की रक्षा क लिये 
ही समाज में व्यवस्था कायम की जाती है । समाज्ञ की व्यवस्था शर्थात 
भौतिक सम्बन्धों के भ्रत्ति विश्वास और आस्या ही सत्य, अर्दिखा और 
न्याय की धारणा का रूप ले लेती है । 

सत्य, अहिंसा की धारणा समाज के भौतिक कल्याण और 
सुव्यव्यस्था की साधन है और सत्य-भ्रद्धिसा की रक्षा का प्रयोजन 
समाज वी सुव्यवस्था और भौतिक कल्याण और विकास ही है। 
गाधीवाद सत्य-अहिसा की रक्षा को वहुत महत्व देता है और इस 
उद्देश्य की पूर्ति का माय जीवन की भौतिक आवश्यकताओं को पूरा 
करने के सघय मं न फस कर आध्यात्मिक सतोप पाने का यज्न करना 
बताता है । गाधी जी ने अपनी पुस्तक “हिन्द स्व॒राज्य” जिसका उद्देश्य 
हिन्दुस्तान के किये स्वराज्य प्राप्ति के सार्ग और इस देश के लिये उचित 
स्वराज्य क रूप पर विचार करना था, स्वराज्य की व्याख्या करते हुए 
लिखा है--"हमें संसार के लोभ का कम 'और परलोक के लोभ क्‍या 
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झधिक ध्यान ऋरता चाहिये |?# स्वराज्य और सत्य-अहिसा की ऐसी 
गाधीवादी व्याख्या समाज के उस भौतिक या सासारिक कल्याण के 
उहे श्य की उपेक्षा करने का उपदेश देती है,- जिसे प्राप्त करने के लिये 
ही समाज की व्यवस्था और सत्य-अहिसा की धारणा जन्म लेती है। 
गाधीवादी दर्शन के अनुसार उद्देश्य को गौण और उस उद्देश्य को-प्राप्त 
करने के साधन मुख्य बना दिये जाते है और सत्य, अहिंसा की 
“हूह्ा लट ऊ>, र ५ 2 
क्सौटी भी भौतिक यथाथ न रह कर केवल विश्वास और कल्पना को 
वस्तु ही बन जाते;हैं। 


भौतिक आदश्यक्ताओं की पूर्ति के लिए संघर्ष या संसार के लोभ 
वा व्यवहारिक अर्थ क्या है.? जीवन रक्षा के लिए आवश्यक पदार्थों 
को पाने के साधनों और अवसर के लिए स्वसाधारण लोगों की मॉग 
ही संसार का लोभ या भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए संघर्ष 
है । सर्वसाधारण लोगों के अपनी भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति 
के साधनों वी माग करने से हिसा या संघर्ष क्‍यों होता है ? क्योंकि 
समाज में जीवन २क्षा के लिए आवश्यक पदार्थ उत्पन्न करने के जितने 
साधन है उन पर समाज के कुछ लोगों (एक श्रेणी) ने अधिकार जमा 
लिया है। यह श्रेणी समाज के पेदावार के साधनों का उपयोग, पूरे 
समाज की आवश्यक्ताओं की पूर्ति के लिए न कर अपने स्वार्थ को 
मुख्य रूक्ष्य मान कर करती है । सर्वसाधारण के हाथ में जीवन रक्ता के 
साधन और अवसर न होने के कारण उन की भौतिक या सासारिक 
आवश्यकतायें पूरी नहीं हो सकती और न उन्हे सेन्तोष मिल सकता 
है। साधनहीन सर्वसाधारण लोगों का अपने जीवन की रक्षा के लिए 
अवसर ओऔर..साधनों की मॉग का अर्थ है कि यह लोग अपने जीवन 
की रक्षा के लिए पेदावार के साधनों से श्रम कर के आवश्यक पेदावार 
कर सकें या समाज के पैदावार के साधनों पर केवल गिने चुने लोगों 
का ही एकाधिकार जमा कर और स्वंसाधारण जनता को साधनहीन 
बना कर न रख जाय | इसी बात को दूसरे शब्दों मे समाज के 
पेदावार के साधनों का समाजीक्रण या समाज भर की सम्पत्ति बना 
देना कहा जाता है । जिसे सामाजिफ हित के दृष्टिकोण से सत्य- 
अहिंसा का रूप कहा जाना चाहिये। 
सम पल लत म नह कक हक श जिन विवश नमक आम तनिल 
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समाज्ञ के पेंदावार के साधनों के समाजीकरण का यह 'अर्थ नहीं 
किजों लोग आज साधनदीन हैं थे ही सब सावनों के मालिक वन 
जाय शोर जो लोग आज सावनों के मालिऊ हैं, वे साधनहीन बना 
दिये ज्ञाय । हा, इसका यर अर्थ जरूर है फि केवल सावनों के मालिकों 
की छोटी सी श्रेणी दी समाज के पेंदावार के साधनों और पेंदावार की 
मालिक न बनी रहे । इसका अर्थ समाज मे पेदावार ऊ लिए मेहनत 
करने वाले सभी लोगों क लिए पेंदावार क साधनों का उपयोग कर 
अपनी आवश्यकता पुरी करने का समान अवसर ओर अ्रधिकार हो 
ज्ञायगा। पेदावार क सावनों के ससाजीकरण की मांग को गावीबाद 
भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये संघय और ससार का लोभ 


वंताता है ओर इस माग को श्रेणी-सघर्प को हिंसा ओर सत्य-अरहिंसा 
का शत्रु मानता देन 
गाधीवादी सामाजिक आदणो 

भारत के लिए आदरश स्वराज या राजनेंतिक सुव्यवव्था के सम्बन्ध 
मे विचार प्रकट करते हुए गॉवीजी ने अपनी पुस्तक "हिन्द स्त्राज्य” 
में कहा दे--“अमीरी अमीर का सुखी नहीं बना सकती, न गरीबी ही 
गुरीब के दख का कारण है ।” # इसका अर्थ यह लगाया जा सऊता 
है कि व्यक्तियों और समाज के सुख-ढुख के कारण सासारिक साधन 
नहीं वल्फि कुछ और बात है। गाधी जी सम्पत्ति के मालिक और 
साधनहीन दोनों ही श्रेशियों को संसार का लोभ छोडने का आध्या- 
त्मिक उपदेश देते हैं। आध्यात्म के नाम पर अमीर को अधिक_धन 
समेटने की इच्छा न करने और गरीब को अपनी अवस्था से थन्तुष्ट 


रहने के लिये दिए गये इस उपदेश का व्यवह्यारिक अथ क्या द्वोत़ा है ? 
गरीब था साधनद्दीन को दुख, इसलिए नही होता कि अमीर सुख भोगता 

चल्कि इसलिए कि गरीब या साधनहीन क बहुत श्रम करने पर भी 
उसकी आवश्यकतायें पूरी नहीं होती। इसका कारण यह है कि साधन- 
हीन को उसके श्रम का फल नहीं मिल पाता | गाधीवाद साधनहीनों 


को »पने ठुख क इस कारण को भुला देने का उपद्रश देता है । 


साधनहीन सर्वंसाधारण की समस्या अमीरों या साधनों के स्वा- 
म्ियों क सन्‍्तोष कर लेने और अधिक घन न बटोरने या उन के स्वर्य 
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कम भोग करने से हल नहीं हो सकती। समस्या का मूल तो साधन- 
हीनों के लिए साधनों से पेदावार कर सकने की स्वतंत्रता न होने 
या साधनों के स्वामित्व की व्यवस्था मे है। गांधीवाद अमीर को 
तोस या ऐश्वर्य के मद में अंधे होफर साधनहीन को उत्तेज्गित न करने 
का उपदेश देता है परन्तु पेदावार के साधनों को सामाजिक सम्पत्ति 
यूना साधनहीनों को जीवन रक्षा के लिए अवसर ओर स्वतन्त्रता देने 
का नही । साधनहीन श्रेणी को संमार का लोभ न करने के उपदेश का 
प्रयोजन इस श्रेणी को जीवन निर्वाह के साधनों को अपनाने के प्रयत्न 
से रोके रहना है। दोनों श्रेणियों के सन्‍्तोष का अर्थ है समात्त की 
आर्थिक व्यवस्था को यथावत बनाये रखना और सम्पत्ति पर व्यक्तिगत 
स्वामित्व के अधिकार की व्यवस्था की रक्षा करना । गाधी जी समस्या 
का हल सुभाते है--“करोडों को तो गरीब ही रहना है इसलिए उन्हे 
भोग वासना छोड़नी चाहिए /?# समाज से मौजूद भआर्थिक विषमता 
को बनाये रखना ही गाधीवादी सत्य-अहिंसा का आदर्श और 
प्रयोजन है। ह 


इस आदर्श का स्पष्ट अथ है कि समाज मे बहुसख्या को जीवन 
निर्वाह के साधनों के अभाव में पीड़ित हो कर सतुष्ट रहना चाहिये । 
इस प्रकार के आध्यात्मिक उपदेश का सासारिक प्रयोजन यही होगा कि 
समाज सें ज्ञिस प्रकार की आर्थिक व्यवस्था आज है, यथावत बनी रहे । 


आध्यात्मिकता का सांसारिक उद्देश्य 


गाधीवाद “परलोक के लोभ?” या आध्यात्म के नाम से जिस विचार- 
धारा या शाश्वत सत्य-अहिसा का उपदेश देता है उसका प्रयोजन 
वर्तमान सामन्तवादी और पृजीवादी आर्थिक' व्यवस्था या पेंदावार के 
साधनों पर व्यक्तिगत अधिकार की प्रणात्री की रक्षा करना ही है। 
आध्यात्म का अथ हे -- मनुष्य के भौतिक ज्ञान से जाने ज्ञा सकने 
वाल्ली शक्तियों और मनुष्य-समाज्ञ की पहुँच से परे किसी अजर, अमर 
शाश्वत अभौतिक शक्ति मे विश्वास कर मनुष्य जीवन का लक्ष उस 
शक्ति के सामीप्य से सफल बनाने की चेष्टा करना और उस शक्ति में 
लीन हो इस संसार के बंधनों से छूट जाना | इस अभौतिक शक्ति को 
ही ईश्वर या भगवान का नाम दिया जाता है। आध्यात्मवाद है मनुष्य- 
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ससाज तथा समाज की व्यवस्था, सत्य-अहिसा को ईश्वर का विधान 
मान कर इन्हे भी ईश्वर के समान ही मनुष्य के निर्णय से परे अनादि, 
अनत्त कभी न वदलने वाला मान लेना। समाज की व्यवस्था और सम्बन्धों 
को मनुष्य और संसार का निर्माण करने वाली शाश्वत शक्ति का विधान 
मान कर उनमें किसी परिवर्तन की इच्छा और झाशा न करना | ब्य- 
हारिक दृष्टि से यह बात स्पष्ट है कि आज की अवस्था में जिस भ्रकार 
परिवर्तन (पैदावार के साधनों के समाजीकरण) की माग सावनहीन 
वर्ग की जीवन रक्षा की मॉग है उसी प्रकार परिवर्तन का विरोवी 
गाधीवादी आध्यात्म भी समाज की व्यवस्था को, पेदावार के साधनों 
को यथात्रत अर्थात्‌ व्यक्तिगत स्वामित्व और उत्तगविकार की प्रणात्री 
पर कायम रखने का प्रयत्न है। जिसका श्रर्थ सामन्तवादी और पजी 
वादी प्रणाली की रक्षा करना ही है। 
गाँधीवादी आध्यात्म का इतिद्दासिक रूप 

मनुष्य-खमाज के कुछ ही वर्ष के अनुभवों भौर भिन्न-भिन्न देशों 
के सम्गजों को तुलनात्मक दृष्टि से देखने पर हम अनिवायत, इस 
परिणाम पर पहुँचते हैं कि मनुष्य-समाज जेसे साधनों से और जेसी 
अवस्थाशओ्ं में अपने जीवन निर्वाह के लिए आवश्यक वस्तु पेदा करता 
है था प्राप्त करता है उसी के अनुकूल समाज् की व्यवस्था होती है। 
समाज की व्यवस्था के अनुकूल दी इस समाज की सत्य-अहिंसा और 
ईश्वरीय न्याय की धारणायें भी होती हैं। मनुष्य-लमाज के जीवन 
निर्वाह के साधनों में विकाल और परिवतेन हो ज्ञाने पर समाज के 
जीवन का ढद्ब और समाज के व्यक्तियों के परस्पर सहयोग के नियम 
भी वदल जाते हैं और इन सम्वन्धों को मान्यता देने वाली सत्य-अहिंसा 
और ईश्वरीय न्याय सम्बन्धी धारणाओं में भी परिवर्तन आ जाता है। 
समाज जिस समय जिस व्यवस्था और सत्य-अहिसा की धारणा को 
म्वीकार करता रहा है उस समय उसी व्यवस्था को ईश्वरीय न्याय भी 
मानता रद्दा है । समाज की व्यवस्था और निर्वाह के नियमों पर ईश्वर 
की मोहर लगा देने की कला का नाम ही आध्यात्म है। 

आध्यात्म और घम्म विश्वास का प्रयोजन समाज की व्यवस्था को 
हल और स्थायित्व देना ही रहा है। आध्यात्म के इस प्रभाव के 
बावजूद समाज की भौतिक परिस्थितिया श्र्थात्‌ जीवन निर्वाह के 
भौतिक साधनों में परिवतंन हो जाने पर समाज की व्यवस्था सत्य, तथा 
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अहिसा और ईश्वरीय न्याय की धारणा झोर इश्वर सम्बन्धी कल्पना 
तथा विश्वास अर्थात उसका आध्यात्मिक ज्ञान और विश्वास भी ब्रद्ल 
जाते रहे हैं। आज गाधीवाद के अआध्यात्म का रूप वैसा ही नही जेंसा 
कि मनुष्य-समाज की आदिम अवस्था में था। आज भी संसार के 
अनेक भागों में आध्यात्म का रूप रग और सीमायें दूसरी ही है। 
आध्यात्म स्वथम्‌ समाज के ज्ञान और परिस्थितियों क अनुसा( बदलता 
रह कर भी प्रत्यक अवस्था मे सामाजिक व्यवस्था की स्थिरता का साधन 
बनता रहा है। गाधीवाद भी आध्यात्म अथवा शाश्वत_सत्य-अहिंसा 


(5 
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'साम्तान्तकालीन और पूजीवादी ढ़ पर यथावत रखने का प्रयत्न ही है। 


आध्यात्म का आधार कभी न बदलने वाली वास्तविकता नहीं । 
आध्यात्म का आधार मनुष्य के ज्ञान के आधार पर उप्तकी कल्पना 
और विश्वास हो है। भआध्यात्म की आधार शिला या विश्वास है कि 
मलुष्य के जीवन का मार्ग मनुष्य के विचार और आदर्श निश्चित करते 
है। मनुष्य के विचार और आदर्श उसकी भौतिक सासारिक परिस्थि- 
तियों से स्व॒तन्त्र है और मनुष्य और संखार का निर्माण करने वाली 
शक्ति की प्रेरणा से निश्चित होते हेँ। मनुष्य-जीवन का दद्देश्य इन्दी 
आदर्शों को पूरा करना है। दूसरी ओर इतिहास के निर्विवाद अनुभवों 
से अमाणित वेज्ञनिक मौतिकवाद के मत से व्यक्ति और समाज 
मुख्य है। समाज की विचाराधार, आदश और सत्य-अहिसा तथा 
इंश्वरीय न्याय की धारणा समाज के जीवन निर्वाह और विकास के 
प्रयज्ञों और सघर्ष के परिणाम में स्ववम्‌ समाज द्वारा ही बनाये जाते 
है। समाज के जीवन निर्वाह के साधनों से परिवर्तन हो जाने पर 
समाज के व्यक्तियों के जीवन के ढ़ ग, विचारों और उन के परस्पर- 
सम्बन्धों तथा व्यवस्था आदि में भी परिंवर्तत हो जाता है। इनसे 
उत्पन्न होने वाली सत्य-अर्हिसा की घारणा का बदल जाना सी आव- 
श्यक होता है। सत्य की कसौटी मनुष्य का विश्वास नही बल्कि 
भौतिक वास्तविकतायें हैं । मनुष्य के विचारों का आधार उसकी भौतिक 
परिस्थितिया और ससाज्ञ की अवस्था ही है । यह निष्कर्ष सनुष्य- 
समाज के इतिहास की भौतिक वास्तविकताओं के अध्ययन से अ्माणित 
होता है। इस विचारघारा का मूल तत्व है कि मलुष्य-समाज अपने 
भाग्य का विधाता है और समाज की कोई भी व्यवस्था या सत्य अहिसा 
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फी धारणा शाश्वत नहीं है । विफास का क्रम ज्षारी रहने पर प्रत्येक 
व्यवस्था में परिवर्तन हो ज्ञाता है। मनुष्य झिसी अहृश्य, अज्लेय शक्ति 
ऊेड़ाथ का खिलौना नहीं बल्कि 'प्रपने भाग्य और भविष्य का 
बिधाता है । 

गाधीयाद के मत से बेजानिफ भौतिकवाद या इन्द्ात्मक भौंतिक- 
बाद का मार्ग मोतिक सबर्प और हिंसा का मार्ग है, जिससे समाज मे 
फभी शान्ति नहों हो सकती | गाधीवाद क अनुसार व्यक्ति और समाज 
का कल्याण अचूक ईश्वरीय ज्ञान या आध्यात्मिक माग से ही हो 
सकता है इसलिए आवश्यक है कि भाधीवादी दर्शन अर्थात गाधीवाद 
द्वारा प्रतियादित ईश्वर की व्याख्या, मनुष्य जीवन के उद्देश्य, ईश्वर 
का साज्ञातफार शाश्वत सत्य-अर््विसा, परलोक चिन्तन, सेवा घ्मे और 
त्याग आहि का विश्जेपण इतिहास के अनुभव और वर्तमान सामाजिक 
बास्ततिकताओं के श्रावार पर जिया ज्ञाव । 


-+ &->कवड +- 
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दर्शन या फिलासफी विचारों के उस क्रम का नाम है जिस से 
व्यक्ति और समाज के जीवन के लिए आदर्श और नियम निश्चित 
करने में सहायता मिलती है। गाधीवाद व्यक्ति और समाज के जीवन 
के आदर्श और नियम निश्चित करने के लिए और सत्य-्श्रहिंसा 
क्या है इस बात पर विचार करने से पूर्व यह निश्चय कर लेना 
चाहता है कि मनुष्य संसार में पेदा ही क्‍यों हुआ १ या मनुष्य को 
बनाया ही क्‍यों गया है ? अर्थात्‌ मनुष्य जीवन का दद्देश्य क्या है ! 
गाधीवाद के मत से--“परमेश्वर का साज्षात्फार जीवन का एक मात्र 
योग्य ध्येय है । जीवन के दूसरे सब कार्य यह ध्येय प्विद्ध करने को ही 
होने चाहिये ।7 # 

यह मान कर कि मलुष्य-जीवन का उद्देश्य परमेश्वर से साक्षात्‌- 
कार करना है, गाधीवाद सत्य-अहिंसा का रूप ऐसा निश्चित करना 
अाहता है जिसके अनुसार मनुष्य के शारीरिक तथा सासारिक संतोष 
को विशेष महत्व न देकर व्यक्ति और सभाज को परमेश्वर का साज्षा- 
त्कार करने अथवा परलोक का लोभ पूरा करने में सहायता मिले । 
गांधीवाद के अनुसार समाज की व्यवस्था का आदर्श 'रामराज्यः है । 
'रामराज्यः का लक्ष्य भी यही है कि समाज के लोगों को व्यक्तिगत 
और सामूहिक रूप से परमेश्वर का साक्षात्कार करने के उद्देश्य मे 
सहायता मिल्ल सके। गान्धीवाद समाज की शआर्थिक और राजनेतिक 
खमस्याओं को हल करते समय परमेश्वर के साज्षात्‌कार के उद्देश्य को 
ही मुख्य सममता है। समाज के लोगों की भौतिक समृद्धि और सतोष 
गान्धीवाद का उद्देश्य नही है। व्यक्ति और समाज का शक्ष्य भौतिक 


# गाधी विचार दोइन पृष्ठ १ 


गाधोयादी दश्शन का आधार ] २४ 


समृद्धि समझना गान्धोयाद के अनुसार चंडाल सभ्यता! है। इस 
सभ्पता में मनुय धर्म प्यार उत्तर को भूल जाता है। 9 समाज की 
व्यवस्था या ठपक्ति हे प्रयत्तों फा लक्च भौतिक समृद्धि या सन्‍्तोप को 
समझना सान्‍्योबाद फे अनुसार मनुष्य-जीवन के उद्ध श्य से भटक कर 
विनाश फे मांग पर लुदफ जाना है । 

गानयाधाद के घमुपार मनुप्य-नोबन का उद्देश्य परमेश्वर से 
सातलातू हार! स्व्रीज्रार कर लेने से परे यह समझ लगा श्रावर्यक दे कि 
परमेश्वर से साज्ञान्‍्कार झा अर्थ क्या है ? परमेद्वर के सम्पन्य में 
गानवीवाद की चारणा क्‍या है ? गान्याबाद परमेश्वर की क्या पहचान 
आर परिभाषा बताना है ? ऐवे विश्वार्सा और घारणाशरा का सूत 
आवार और प्रयोनन क्या है ? व्यक्ति और सम्रात् के जीवन पर इन 
घारणाश्ं ऊा क्या प्रभाव पढ़ता है ? 


परमश्यर फ सम्बन्ध मे गाथधावादा धाग्णा 


परमेश्वर या भगवान के अ्रस्तित्व का विश्वास मनुष्प समाज फे 
इतिहास में बहुत पुरानी बात है। भगवान के सम्बन्ध में किपों भी 
समान के विश्वास सदा एक से नहों रहे, आन भी इस सम्बन्ध में सभी 
लोगों की फल्पनायें एक्र सी नहीं हैँ । ईश्वर के सम्बन्ध भें अनेक लोगों 
के विश्वास्ों और गावीवाद द्वारा बताय गये भगवान की परिसापा में 
चहुत भेद €। भगवान के सम्पन्ध में श्रनमेक धारणायें और परिभापायें 
टेप कर शक्ता हो सकती है हि क्या भिन्न-भिन्न समानों के अपने अतलग- 
झलग अमनेक भगवान है [83 £ऊुझ्के लाग एक नहीं अनेक ईश्वरों में या 
समार का कल्याण और नियन्त्रण करने वाली अनेक देवी शक्तियों में 
श्रयात बहुईश्वरवाद ( 709 घ४९५॥० ) में विश्वास ऋरते है) गावी- 
बाद का कदना है कि भगवान अनेक नहीं एक ही दे । 
सम्बन्ध में अनझछ लागों ऊे विश्वास गलत हैं और गावीवाद का विश्वास 
हीं ठीऊ है । यह प्रश्न महत्वपर्ण दे क्योंकि गावचीवाद का दात्रा है कि 
गांधी जी के €पदेशों का आवार ईश्वर की प्रेरणा है । गाधीवाद जिख 
सत्य-भहिंसा का उपदेश देता है वह भगवान के सम्रान ही भूल- 
चूक से परे है।यह सत्य-अद्दिसा सधार के आरम्भ से चली आ 


# “हइन्द स्वराज्य! पुष्ट ५०-५१ 95५० 


२६ [ गाधीवाद की शव परीक्षा 


रही है और छानन्‍त काल तक कायम रहेगी | भगवान वी प्रगणा और 
न्याय को पहचानने का दावा केवल गाधीवाद हो नहीं दूसरे लोग भी 
करते हैं । भगवान के रूप को पहचानने ओर उस की प्रेरणा पाने का 
दावा करने वाले लोगों के विचारों और उपदेशों मे भेद और विरोध सी 
पाया ज्ञाना है । गांधीवाद के उपदेश से मनुष्य- जीवन का उद्द श्य ईश्वर 
का साज्ञातकार है? जीवन के इहेश्य को पग करने के यह्न अर्थात 
भगंवान के साज्ञातकार करने के यल्न से पहले गाधोवादी परिभाषा के 
अनुसार भगवान को पहचानना आवश्यक है (2 

/ इत्तिहास इस बात का साक्षी है क्रि समय समय पर भगवान के 
नाम पर अनेक भिश्याविश्वासों का समर्थन करके मनुष्यों के उचित तर्को 
ओर शंकाओं को दब्श दिया गया है और आज भी ऐसा किया - गहा 
है | पग्सेश्वर या भगवाल के अस्तित्व में विश्वास रखने वाले लथा उस 
भगवान के निर्देश और न्याय के श्रनमुसार जीवन बिताने मे विश्वास 
रखने वाले सभी लोगों की धारणाओं के अनुसार इस संसार और इस 
रुसार के सब जीवों को भगवान ने बनाया है और वही सम्पूर्ण ससार 
का मालिक है। जीवों और मनुष्य के लिए क्या उचित है और क्‍या 
अनुचित है, यह निश्चय भी भगवान ही करता है। डचित या अच्छा 
काम करने पर भगवान जीवों और मनुष्यों को सुख देता है और 
अनुचित या घुरा काम करने पर भगवान मनुष्यों को दुख और 
दण्ड देता 

भगवान कोई भौतिक या पार्थिव वस्तु नहीं है। गाघधीवाद भी 

कहता है कि भगवान मन और चाणी से परे है। साधारणत जीव और 
मनुष्य अपने दुखों को दूर कर संतोष पाने का ,उपाय स्वयम ही करता 
है परन्तु जब किसी दुख से बचाव या सुख का पा लेना मनुष्य के 
अपने सामथ्य में नही जान पडता तो उसे भगवान की इच्छा या न्याय 
का परिणाम मसान लिया जाता 'है । मनुष्यों के सुखों-दुखों का विधायक 
और निर्णायक होना ही भगवान की शक्ति अनुभव की जाने का कारण 
है और यही भगवान के अस्तित्व का प्रमाण भी माना ज्ञाता है । 


भगवान के अस्तित्व और उसके शासन मे विश्वास रखने वाले 
लोग अपने विश्वास और ज्ञान के अनुसार भगवान के रूप और उसकी 
आज्ञाओं के सम्बन्ध से कल्पना और धारणा बना लेते हैं ( मनुष्य 
अपनी कल्पनाओं और घारणाओं के अनुसार भगवान को प्रसन्न कर 
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सुख पाने और दुख से बचने का यल्न भी करते है] साधारणतः सामन्त- 
वादी और पूजीवबादी समाज में विश्वास किया जाता है कि भगवान 
एक ही है । सल्तार को वनान बाले ओर सभार के सान्िक्त अनक नह्*ीं 
माने जा सकते | भगवानों की सख्या अनक्र मान लेने से भावान को 
सबसे वड़ा नही कहा जा सकगा २ अनेक भगवान मान लेने पर 
सम्पूर्ण समाज का शासन एक सत्ता द्वारा नहीं किया जा सकेगा। भगवान 
की शक्ति से वशवरी का दावा करन वाले अने ऊ हो जायेंगे । भगवान को 
एक सान कर भी भगवान के रूप औंर उसे सन्तुष्ट करने की घारणाश्रों 
के सम्बन्ध में अनक विश्वासों क उदाहरण हम अपने नित्य जीवन 
मे, अपने पास पड़ोस में ही देख सकते है । एक ही भगवान के सम्बन्ध 
में यह धारणायें एक दूसरे से बहुत भिन्न हैं । 

टससार की मालिक ( भगवान ) शक्कि को सन्तुष्ट करने के लिए 
कुछ लाग पीपल क पेड पर पानी चढ़ात हैं, कुड लोग चौगहे पूजते 
है, कुछ कबरों की पूजा करते है । कुछ लाग ससार की मालिक शक्ति को 
सन्तुष्ठ कर अपना दुख दूर करन क लिए उसके नाम पर बकरा ओर 
भेसों का रक्त चहा देत॑ है| कुड लोग उसी भगवान को भ्रसन्न करने के 
लिए समभार के किसी भी जीव का मारना अनुचित सममते हैं । कुद 
लोगों के विश्वास के अनुसार मनुष्य के जीवन पर अनेक देवा देवताओं 
का प्रभाव है। ऐसे लोग शीतला रोग से मुक्ति पाने के लिए एऊ देवी 
की पूजा करते हैं, साप और विषेज्ञे जीवों के भय से बचने के लिए 
दूसरे देवता की, खेतों में अच्छी फसल होने की आशा से किसी अन्य 
देवता की पूजा करते है, सन्‍्तान न होन पर सनन्‍्तान की आशा से किसी 
ओर ही देवता को प्रसन्न करना आवश्यक समभते हैं| एक समय था 
जब मलुष्य को खबसे मूल्यवान जीव समझ कर अपने देवता और , 
भगवान को सन्तुष्ट करन क लिए मनुष्य की भी वलि ढी जाती थी । 
चेदिऋ काल में इस प्रकार की वल्ति को 'नरमेघ” कहा जाता था। आज 
भी सतार क कुछ भागा से, जहाँ भोतिक सभ्यता का प्रभाव अभी 
तक नहीं पहुचा है और मनुष्य सगवान द्वारा पंदा की गई अवस्था से « 
ही है, लोग अपने देवता या भगवान को भ्रसन्न करके युद्ध में सदा 
विजय पाने के लिए, युद्ध में हारे हुए अपने शत्रुओं को भगवान की भेंट 
कर बलि चडा देते हैँ और फिर भगवान के इस प्रसाद को खा लेना 
अपनी अपनी शक्ति बढ़ा लेने का उपाय मानते हैं । उनके विश्वास के 
अनुसार ईश्वर को यही प्रेरणा और उनका धम्म है। ऐसे लोग अपनी 
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कल्पना या विश्वास के भगवान में उतना ही दृद विश्वास रखते हें 
जितना कि गान्धीवादी अपनी कल्पना और पिश्वास के भगवान में | 


भगवान के सम्बन्ध मे ऊपर ज्ञिन विश्वासों और कल्पनाओं की 
बात कहीं गयी है उन्हे गान्धीवाद अज्ञान और श्रम समझता है | हम 
गान्धीवाद के इस विचार से सहमत हैं | यदि हम मान लें कि जगली 
लोग अथवा भौतिक विज्ञान से अपरिचित लोग अपने अज्ञान के 
कारण भगवान के सम्बन्ध में बेसिर-पैर की धारणायें बना लेते हैं तो 
इसका अर्थ होगा कि मनुष्य अपने भौतिक ज्ञान की सीमा के अनुसार 
ही भगवान के सम्बन्ध में कल्पनायें और धारणायें बनाता है। मनुष्य 
के लिए सावान का अस्तित्व और भगवान के सम्बन्ध मे मनुष्य की 
घारणायें मनुष्य के भौतिक ज्ञान पर हो निर्भर करती है । यदि मलुष्य 
भगवान के सम्बन्ध मे कोई कल्पना न करें या स्वयम कोई घारणा न 
बनाये तो मनुष्य, के लिए भगवान का कोई अस्तित्व न होगा । 


मनुष्य-ससाज का इतिहास और भिन्न-भिन्न अवस्था में रहने वात्ती 
अनेक जातियों की अवस्थाओं का श्रध्ययन और तुलना इस बात की 
साज्ञी है कि जिन लोगों का जेंसा भौतिक ज्ञान होता है, जिसे समाज 
की जैसी परिस्थितिया, जेखी आवश्यकतायें और जैसी व्यवस्था रही है 
उसी के अनुसार वह समाज भगवान के रूप और भगवान की आज्ञाओं 
को निश्चित कर लेता था । ज्यों-ज्यों” मनुष्य के उपयोग सें आने वाले 
भौतिक साधनों का विकास हो कर उसे का भौतिक ज्ञान बढ़ता गया 
त्थों-त्यों भगवान के रूप और भगवान की शक्ति के सम्बन्ध में मनुष्य 
की कल्पना मे भी परिवर्तन और विकास आता गया है | ऐसे लोग जो 
प्राकंतिक या भौतिक पदार्थों आग, जलन, वायु आदि के नियम और 
भिन्न-भिन्न रोगों के कारण नही जानते और इनसे भयभीत रहते है, इन 
पदार्थों और दुखद अनुभवों के सामने अपने आपको असमर्थ पाते हैं, इन 
पदार्थों को ही अपना भगवान और भाग्य विधाता मान कर इनकी पूजा 
करते हैं। हमारे अपने समाज में भी अशिक्षित और अद्ध॑शिक्षित लोग 
आज भी ऐसा करते है। भौतिक ज्ञान से हीन अशिकज्षित लोग गाधी- 
वाद या आध्यात्मवादियों द्वारा बताये गये रूप, रंग रसहीन, मन वाणी 
से न पहचाने जा सकने वाले सूक्ष्म, केवल मनुष्य के ज्ञान मे सीमित 
भगवान की ऋल्‍पला नहीं कर सकते गान्धीवाद के आध्यात्मिक मार्ग 
से ससार का कल्याण करने वाले लोगों के और बड़े से बड़े वेआानिक 
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ग्ीगों के पूर्वज् भी किसी समय वरुण (जल) वायु (हवा) श्ग्नि (आग) 

आर इन्द्र बादल शझआादि की प्रसन्नता पर ही मनुष्य-समाज का कल्याण 
निर्भर समभते थे इन शक्तियों की पूजा कर इन शक्तियों से रक्षा की 
प्राथना की ऋचायें वेदों में झनेऊ स्थानों पर पाई जाती हैं | हमारे वेद्िक 
फाल के पर्व ज्ञ इन सब्र भौतिक पदार्था या शक्तियों को ही मनुष्य का साग्य 
विधाता मानते थे । वेंदिक साहित्य इस वात का साक्षी है कि हमारे पूर्व 
बहुत से देवताश्रों या इश्च्रों में विश्वास रखते थे। इसी प्रकार सभी 
दूसरी सनन्‍्यताओं के पूर्वज़् भी एक समय जड पृजक या वहुईश्वरवादी 
थे। अभिप्राय यही है कि ईश्वर के सम्बन्ध में मनुष्य के विश्वास और 
वारणा का आधार कोई निर्तिवाद, विज्ञान से प्रमाणित होने वाली 
भीतिक वास्तविकता नहीं, यह केवल मनुष्य-समाज की परिस्थितियों 
और उसके भौतिक ज्ञान के आधार पर विकसित और परिवर्तित होने 
वाली कल्पना-ही. है । 


मनुष्य-समाज के सामूद्दिक अनुभव के आधार पर, समाज के 
जीवन निर्वाद्द के साधनों के विकास और भौतिक ज्ञान की बढ़ती के 
परिणाम स्वरूप ही सम्पूर्स समार और सम्पर्ण भौतिक शक्तियों के 
स्वामी एक “अनादि, अनन्त सदा एक रूप-रस रहने वाले, विश्व के 
आत्मा रूप अथवा आधार रूप और उसके कारण पूर्ण चेतन और ज्ञान 
स्वरूप”? # भगवान की कल्पना का विकास हुआ है। ज्यों-ज्यों संसार 
ओर उसके रहस्यों के सम्बन्ध में मनुष्य का ज्ञान बढता गया, त्यों- 
त्यों भगवान का अभात्र अनुभव करके भगवान के सम्बन्ध में मनुष्य 
की कल्पना और सूक्ष्म होती गई । भगवान के सम्बन्ध में कल्पना, 
वारणा और व्याख्या का आधार भी समाज की तत्कालीन परिस्थि 
तियाँ और आवश्यकतायें होती हैं, जिस समाज का भौतिऊ ज्ञान 
जितना बढ़ जाता है उस समाज्ञ का भगवान भी उतना ही सूछ्म, 
उलभा हुआ और पकड से दूर हो जाता है। भगवान की कल्पना का 
रूप बदल जाने पर भी प्रयोजन सदा एक ही रहता है। भगवान के रूप 
ओऔर शक्ति के सम्वन्ध में मनुष्य की कल्पना और धारणा उस के भौतिक 
ज्ञान पर ही निर्भर करती है । इस बात की साक्षी केवल सुदूर का इति 
हास ही नहों वल्कि अनेक समाजों की वर्तमान अवस्था का अध्ययन 
भी है। हमारे देश की अधिकाश जनता आज भी अनेक रोगों का 








-“ गाधीवाद के श्रसुसार परमेश्वर की व्यास्या गाधी (विचार दोहन” पुष्ठ ४ 
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शिकार होने पर अपनी रक्षा का उपाय उन रोगों के देवताओं की पूजा 
करना ही समभती है क्योंकि वे लोग इन रोगों क भौतिक कारणा से 
परिचित नही । कुछ वर्ष पूर्व तक शिक्षा क अभाव में आज्ञ की अपेक्षा 
अधिक लोग चेचक, हैजा, प्लेग और मलेरिया के व्यापक्र गेगो या 
नदियों मे बाढ़ आ जाने को भगवान का ही प्रकोष समभते थे। यहाँ तक 
कि सन १६३४ में विहार में भूकम्प आने पर गाधीजी ने इस भूकम्प का 
कारण अपने भक्तों और जनता को हिन्दू समाज:में अछूत कहे जाने वाले 
लोगों के साथ उच्च वर्ग के समझे जाने वाले हिन्दुओं का दुव्यबहार 
ही बता दिया था। उन दिनों बृटिश सरकार अछूतों के चुनात्रक्षेत्र 
हिन्दुओं से अलग कर राजनेतिक रूप से अधिक सचेत उच्चतर्ण हिन्दुओं 
की मत सख्या कम करने का यल्न ऋर रही थी | गाधीजी अछताद्धार के 
कार्यक्रम द्वारा अछूतों को हिन्दुओं से मिलाये रखने का यह्ल कर रहे 
थे । अपने कार्यक्रम में सहायता पाने के लिये गाधी जी ने भगवान के 
कोप की दुहाई देने मे कोई संकोच नही किया । ऐसे भूकम्प समार के 
अनेक देशों में, जहों छूत अछून की कोई समस्या है ही नही, आय दिन 
होते रहते है। आज कॉग्रेसी सरकार महामारिया और नदियों की बाढ़ों 
को रोकने के लिए जनता को पाप से बचाने और धर्म करक इंश्वर 
को प्रसन्न करने का उपदेश नहीं देती बल्कि औषधियों द्वार रोग के 
कीटारुओं की (हिंस” कर और नदियों में बॉध लगाकर इन समस्याओं 
का 'उपाय करती है क्‍यों कि आज का समाज इस विषय में भोतिक 
ज्ञान का विकास करके समर्थ हो गया है । आज वह अपनी रक्षा क 
लिये भगवान की पूजा पर निर्भर नही करता । परन्तु जनता से ईश्वर 
विश्वास के नाम पर वोट मागने के लिए कामग्रसी मत्री जनता को 
समभाते है कि ईश्वर मे विश्वास न करने वाले सोशलिस्टों और 
कम्युनिस्टों को वोट देना उचित नही क्योकि इंश्वर विश्वासहीन लोगों 
की सरकार की भगवान रक्षा नही करेंगे । 


समाज और इतिहास इस बात का साज्ञी है कि मनुष्य के भौतिक 
ज्ञान का प्रकाश बड़ने से इश्वर की कृपा और न्याय के अन्धावश्वास 
का अन्धकार सिमटता जाता है । मनुष्य जिन बातों को स्वयम जान लेता 
है उत्तके लिए भगवान की दुष्ाई नहीं देता, जिन्हें नहीं जानता उन्हीं 
को भ्रगवान की इच्छा और न्याय मान कर अत्समसमर्पण कर देता है । 
गान्धीवाद और आध्यात्मवाद का दावा है कि मनुष्य-समाज् का 
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कल्याण भांतिक ज्ञान श्र सौतिक समृद्धि से नहीं हो सकता यह 
चडाल भौतिक सभ्यता मनुष्य का नाश और पतन ही करती है। 
इतिहास की साक्षी और आज़ के सिन्न-सिन्न समाजों क भौतिक ज्ञान 
ओर उनके आध्यात्मिक ज्ञान की तुलना करने से हम इस परिगाम पर 
पहुँचते हैं कि मनुष्य का आध्यात्मिक ज्ञान उसके भौतिक ज्ञान और 
भौतिक साधनों पर ही निर्भर करता है | भौतिक ज्ञान और साथनों से 
हीन जातियों ने कभी आध्यात्मिक ज्ञान की कल्पना भी नही की । 
भाग्त के अशिक्षित आदिवासियों में, या अडेमान, अफ्रीका और 
आस्ट्रेलिया की उन जातियों में जो भौतिक ज्ञान क श्भाव में अन्न पेदा 
करने था कपड़ा वना सकने क ज्ञान से भी हीन हैं, आध्यात्मिक ज्ञान 
के विक्नास का काई प्रमीण नहीं मिलता ' मनुष्य के भौतिक विजास के 
श्रभाव में आध्यात्मिक ज्ञान क विकास की कल्पना ही नहीं की जा 
संक्ता। जिस समय साग्त आध्यात्मक कल्पनाओं में दूसरे देशों से 
आगे था उस समय यह देश तत्कालीन मनुष्य-समाज के भोतिक ज्ञान 
में भी दूसरे,देशों की अपेक्षा आगे ही था । 
गाधीवादी ईश्वर का व्यवहारिक रूप ओर प्रयोजन 
मनुष्य जीवन रक्षा के मार्ग में आने वाली कठिनाइयों से रक्षा 
पाने के लिये ही एक विराट शक्ति की खोज और कल्पना करता है। 
मनुष्य को दुख केवल भौतिक पदार्थों, जीवों और रोगों से ही नहीं 
होते । मनुष्य सामाज्िऊ जीव है, और समाज के बीच रहता है। 
समाज की सहायता से ही उसका जीवन चलता है । मनुष्यों के परस्पर 
व्यवहार, व्यक्तियों क सम्वन्धों में विषमता और विश्वखला होने से 
भी व्यक्ति सकट और भय अनुभव करते हैं। मनुष्यों क पारस्परिक 
व्यवहार के कारण समाज में होने वाले दुर्खों और भय का उपाय 
भी ससार के मालिक भगवान की शक्ति के सहारे या उसके नाम से 
किया जाता है।_ समाज से ज्ञिन नियमों का पालन करने से समाज 
की व्यवस्था ठीक रह सक या परस्पर दुख और भय की सम्भावना 
न हो, उन्हीं नियमों को मनुष्य भगवान की आज्ञा और न्याय मान 
लेता है। इन नियसों को निश्चित तो मनुष्य ही करते हैं परन्तु समाज 
“में इनका पालन करवाने के लिए भगवान के नाम की शक्ति का उपयोग 
किया जाता है । सामाजिक कल्याण की दृष्टि से भगवान के रूप और 
उसके शअ्रस्तित्व मे विश्वास के प्रयोजन को प्रसिद्ध फ्रेंच दार्शनिक 


इ्र [ गाधीवाद की शव परीक्षा 


बोल्टेयर ने बहुत स्पष्ट और उडचित ढग से कहा ' है--“भगवान का 
विश्वास सामाजिक व्यवस्था की रक्ता के लिये आवश्यक है। यदि 
भगवान नही है तो हमें एक भगवान गढ लेना चाहिये क्‍योंकि उसका 
भय समाज को व्यवस्था में रखने के लिये सचसे उपयोगी शक्ति है इसी- 
लिए हम भिन्न-भिन्न समाजों की परिस्थितियों और आर्थिक अवस्था के 
अनुसार ईश्वर के न्याय या सत्य-अहिसा और न्याय की मिन्न-मिन्न 
धारणायें देखते हें । 


समाज का आधार है मनुष्यों के परस्पर सहयोग से जीवन के 
लिये आवश्यक पदार्थों को उत्पन्न करके जीवन की रक्षा करना | समाज 
के व्यक्तियों के ऐसे सहयोग से उत्पन्न किये गये पदार्थों द्वारा सब को 
समान संतोष का अवसर भी हो सकता है जैसा कि कुटुम्बों के रूप में 
संगठित आदिम समाज में होता था। ऐसा समाज एक ही कुनबे के 
समान होता था । उस समाज में व्यक्तिगत सम्पत्ति का कोई प्रश्न न था। 
स्रमाज में जो कुछ या ज्ञितना कुछ होता था पूरे कुनबे या समाज का 
सामा होता था। समाज के व्यक्तियों के पारस्परिक सहयोग का दूसरा 
रूप या अवस्था ऐसी भी हो सकती है जिसमे कुछ व्यक्ति अधिक सशक्त 
हो जाने के कारण दूसरे व्यक्तियों को दमन से अपने वश में रखें। ऐसी 
अवस्था मे उस समाज्ञ के व्यक्तियों का परस्पंर सहयोग या समाज की 
व्यवस्था समाज मे शासन का अवसर और अधिकार पा लेने वाले लोगों 
के लिये तो आराम की व्यवस्था और दबे हुए शोषित लोगों के लिए 
शोषण और असत्तोष की व्यवस्था होगी । जैसा कि दास प्रथा पर चलने 
बाले समाज में या सामन्तवादी समाज्ञ में होता था और पृ/जीवादी 
समाज में आज भी है । 8० «कि 

समाज में जीवन निर्वाह के लिए आवश्यक पदार्थों को उत्पन्न करने 
के लिए जसे साधन होंगे उसी के अनुसार सप्ताज के व्यक्तियों के 
परस्पर सहयोग और सम्बंध होंगे । इस सहयोग को स्थायी रखने के 
लिए उस समाज सें एक व्यवस्था भी बन जायगी। समाज भे जैसी 
आर्थिक अवस्था और व्यवस्था होगी उसी के अनुसार वह समाज्न 
भगवान के रूप और भगवान की आज्ञाओं के सम्बन्ध में भी अपनी 
कल्पनायें और धारणायें वना लेगा । जब समाज में जीवन निर्वाह का 
ढग या आर्थिक व्यर्वस्था कुनवों या कबीलों के रूप में होती है तो उस 
सप्ताज के अगों से होने वाले युद्ध उन,अगों के कुन्न देवताओं ओर कुत्त 


बे 
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करे भगवानों के भी युद्ध समझे जाते हैं। जिस समाज्ञ में छोटे-छोटे 
सामन्तों या जागीरदारों पर एक राज्ञा का शासन कायम हो जाता है 
यह समाज, अपने सामाजिक सगठन के अनुभव से अनेक देवताओं या 
प्राकृतिक शक्तियों के ऊपर एक सर्वेशक्तिमान भगवान की कल्पना करने 
लगता है। एकछत्र व्यापक साम्राज्य का आदर्श और विचार मनुष्य- 
समाज में पेदा हो जाने पर एक झअद्वत, वाहिद ( जिमके समान कोई 

हीं) ईश्वर की ऋलपना और धारणा पेंश हो जाती है। प्रत्येक 
अवस्था में ईश्वर के रूप, शक्ति, और न्याय की कल्पना समाज की 
अपनी आवश्यकतायों और व्यवस्था की धारणा के अनुसार ही होती 
है। समाज्ञ की व्यवस्था में परिवर्तन हो जाने पर भी इसी के अनुकूल 
भगवान के सम्बंध में घारणायें भी बदल जाती है। 


सम्ताज या देश में राजा का विकास आदिम समाज के कुज्ञपिता 
या कुलबति से हुआ है । पूरा कबीला इस कुत्तपिता या कुल्पति का 
आदर करता था ओर उसका शअबचुशासन मानता था। राजा ने समाज 
मे उसी स्थिति पर अधिकार कर लिया जो स्थिति ऊवीले मे कुतप्ति या 
कुलपिता की थी इसलिये राजा को समाज या प्रज्ञा का (पिता सममा 
गया | राज्ा या शासक समान से शक्ति और अधिकार का प्रतीक 
ओऔर प्रतिनिधि था | जब समाज्ञ ने समय आने पर मर जाने वाले और 
क्रिसी दूसरे राजा से हार सकते वाले राजा से वडी शक्ति और डस 
शक्ति ऊे अविकार्रों मी कल्पना की तो उसे राजा से वडा, राजाओं का 
राजा भगवान सान लिया । लेकिन राजाओं क राजा भगवान के भी वही 
गुण बहुत बडे परिमाण में माने गये जा कि राज्ञा या शासक ऊे थे । 
राजा को भगवान की रक्षा और सहायता की आवश्यकता थी। इस 
लिए भगवान को ससार का पिता और संसार बनाने वाला निश्चित 
किया गया और राजा को भगवान द्वारा नियत अपना प्रतिनिधि। 
समाज से शासक शक्ति के सम्पन्च से धारणां और कल्पना बदल जाने 
पर भगवान के सम्बन्ध से भी समाज की कल्पना बदल जाती रही है। 

जिस समय समाज की आर्थिक व्यवस्था दासप्रया के अनुसार 
थी मनुष्य और इश्वर के सम्बन्ध की कल्पना भी खामी और दास के 
रूप से की गई | भगवान की कल्पना सब्र से बडे, सपतार भर के स्व्रामी 
के रूप मे की जाने लगी। सम्राज् की शार्थिक अवस्था और शासन 
व्यवस्था बदल जाने पर, व्यवसायिक स्वतन्त्रता की भावना पेंद हो जाने 
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और सब मनुष्यों के समान होने की भावना पेंदा हो जाने पर ईश्वर से 
सखा भाव या सच जीवों मे ईश्वर का ही अंश होने की, ईश्वर के न्याय 
के सम्मुख सबके समान होने की कल्पना की जाने लगी। समाज की 
आबस्था के विकास के अनुसार विकमित होते हुए भगवान के व्यापक 
रूप और उसके न्याय का प्रयोजन यही रहा है कि समाज की व्यवस्था 
और निश्चित नियमों के प्रति मनुष्य के हृदय से भय और आदर हो । 
समाज के नियमों को न मानने वालों का बसन करने के लिये 
शासक लोगों को मनुष्य के सामथ्य से बडी भगवान की शक्ति की 
सहायता मिल्ले । सामानिक व्यवस्था का आधार व्यक्तियों के परस्पर- 
सहयोग से समाज के जीवन निर्वाह के लिए आवश्यक पदार्थों को उत्पन्न 
झरके सामूहिक जीवन निर्वाह का प्रवन्ध करना ही है। उसे हम संक्षेप 
में आथिक बद्देश्य कह सकते है। समाज का आधार और उद्देश्य 
आशिक होने के कारण ईश्वर के सम्बन्ध में समाज की कल्पना भी 
आशिक व्यवस्था की रक्षा जा उद्देश्य ही पूरा करती है। 
भावना की परणा- का प्रतिनिधित्य 

प्रश्त यह है कि समाज की व्यवस्था और समाज मे चाल आर्थिक 
नियमों के समर्थन और रचा के लिए भागवान के निर्देशों और न्याय 
की धारणा समाज मे केसे निश्चित होती है ? ईश्चर के रूप था उसके 
निर्देशों और आज्ञाओं रा निश्चय समाज से सर्वसाधरणा द्वारा या 
पंचायती ढ ग॒ से कभी नहीं होता | समाज से जो लोग या श्रेणी जीवन 
एनिर्बाह के लिए आवश्यक पदार्थ पैदा करने के साधनों को अपने 
वश में कर लेने के कारण अधिक बलवान होती है या जीवन निर्वाह 
के साधन हाथ में होने के कारण दूसरों को अपनी इच्छानुसार चला 
सकती है, वही लोग या श्रेणी भगवान के रूप और भगवान के निर्देशों 
को निश्चित करने का अधिकार भ्री अपना लेती है । इतिहास इस चात 
का साज्ञी है कि समाज के शासन का अधिकार और ईश्वर का प्रति- 
निधित्व सदा एक साथ ही चलता आया है और भगवान की शक्ति के 
प्रति सर्वसाधारण जनता का विश्वास और भय शासक श्रेणी की बड़ी 
भारी शक्ति रहा है । कोई सी राजा या शासक ज्ञनता का शासन करने 
के लिए अपनी कल्पना या धारणा के सगवान वी सहायता लेना नही 
भला | राजनतिक शक्ति स्थापित करते समय गुरु गोविन्दसिह और 
शिवाजी अकाल पुरख” और सस्तार की रक्षा करने बाली देवी को 
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पुकारना न भूले | पठान या मुगल शासन फझायम करने वाले लोग भी 
“अल्लाइ! को आजा और निर्देश की पूर्ति का और उसऊे सेवक या 
प्रतिनिधि होने का ढम भरते रहे । यही गत इमाई साम्प्रदायिकता में 
विश्वास रखने वाले साम्राज्यवादियों नस्ी की और गाधीवादी कार्ग्रेसी 
सरकार भी इस उपाय से अपनी शक्ति जनता पर जमाने में कोड 
कैंसर नही छोडती | 
प्राय यह मिथ्या विश्वास फेलाया जाता है कि इस देश में धर्म 
का निश्चय करने वाले या सगवान का प्रतिनिधित्व करने वाले महात्मा 
सासारिक समृद्धि और राजकीय शक्ति से कोई लगाव नहीं रखते थे । 
इस प्रचार का प्रयोजन स्वेसावारण को बहका कर व्त और नतिकतता की 
परम्परागत सामन्तवादी और पज्ञीवाढी धारणाओं के प्रति उनको श्रद्धा 
और विश्वास जमाय रखना ही दै। यह सम्भव है कि शासक श्रेणी के 
कुछ लोग इन्द्रिय तृप्ति की कोई सीमा न देख, इन्द्रिय सुख फी उपेक्षा 
कर मानसिक सुख से सनन्‍्तोष पाने का शौक करते हों परन्तु व्यवस्था 
को निश्चित करने वाले यह लोग शासक श्रेणी के अग और डी श्रेणी 
के विचारक और प्रतिनिधि थे । उनकी अपनी श्रेणी का शासन और 
अधिकार ही उनकी ह॒ष्टि में सबसे बड़ा न्याय और ईश्वरीय आज्ञा थी। 
वर्म अर्थात्‌ समाज व्यवस्था के नियमों के निर्णय के अधिकार को अपने 
वर्ग के हाथ सें रखने की दृढ्ता का एक उदाहरण हमारे पुराणों में 
विश्वामित्र और बशिष्ठ जी प्रतिद्वन्दिता की कथा है जो उस समय के 
शासन वर्ग, ब्राह्मण श्रेणी क प्रझ॒त्वों मे क्षत्रिय श्रेणी के स्थान पाने 
क यत्न की कहानी है। £ महाऋषि विश्वामित्र के ज्ञान और शक्ति 
को स्वीकार करके भी तत्काज्ञीन ब्राह्मण बरगे उन्हे ब्रह्मऋषि अर्थात 
व्यवस्था का निर्णायक मान लेने को तेयार न हुआ। उन्हें राजर्पि 
अर्थात व्यवस्था को चलाने वाले फारिन्दे ही वनाये रक्खा गया। इसी 
प्रकार हिन्दू या आये सामानिक सर्यादा के मुख्य सस्थापक मलु ने 
शायद्‌ स्वयम ससार के भोगविज्ञास से विरक्त होते हुए भी समाज की 
व्यवस्था क लिये ऐसे ही नियम निश्चित किये जिनसे उनकी श्रेणी का 
शासन हजारों वर्ष तक छठ रहा और शोपित दलित वर्ग का अपनी 
मुक्तिया आत्मनिणय को वात सोचना भी पाप समझा जाता रहा। 
इस वर्ग के लिए मलुष्य-जीवन का इद्देश्य पूरा करने का अर्थात 


# ब्रादाणों के नेता वसिष्ठ ये। ज्षत्रियों के नेता विश्वामित्र थे | 
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ईश्वर से साज्षातकार का साथन केवल स्वामी श्रेणी की सेवा ही निम्धित 
क्या गया | उसी प्रयोजन को आज गाधीचाद पूरा कर रहा है। 
गाधीवाद भी स्वंसाधारण को डपदेश देता है कि जीवन की सफलता 
भौतिक आवश्यकताओं को पूरा करने में नही। ऐसा करना जीवन के 
उद्देश्य से भटक जाना है । इसका परिणाम होगा कि मालिऋ श्रेणी 
द्वोरा अपने हित भें ज्ञारी की गई व्यवस्था यथावत बनी रहे । 


आज्ञ हमें मनु के विधान चाहे कितने अन्याय पूर्ण जाने परे परन्तु 
उस आर्थिक परिस्थिति और व्यवस्था में मु के विचारों पर ईश्वरीय 
न्याय की मोहर मानी ही ज्ञाती थी। ऐसा ही दूसरा उदाहरण यूनान 
के त्थागी ऋषि सुक्रात के उपदेश हैं। सुक्रात ने अपने विचार से सत्य 
कहने के अधिकार की रक्षा के लिये अपने हाथों विष का प्याला पी 
लिया था। स्वय बेरागी और न्याय के घोर पक्षपाती होते हुए भी उन्हों 
मे समाज की उस अवस्था में दास श्रथा को न केवल न्यायपूर्ण वल्कि 
समाज से सभ्यता के विकास के लिये आनिवाय बताया । स्वर्य हमारे 
अपने समाज के इतिहास में भगवान के प्रतिनिधित्व का दावा करने 
वाले महापुरुषों भगवान मनु और गांधीजी की परम्पर-बिरोधी इंश्वरीय 
प्रेरणाओं के रूप में ईश्वर की अनेक परिभाषाओं और आज़ाओं के 
ऐतिहासिक विष्लेषण से हम इसी परिणाम पर पहुँचते हैं कि ईश्वर के 
रूप और आज्ञायें प्रत्येक समाज की आर्थिक व्यवस्था के अनुसार 
वदलती और बनती रहती हैं और इनका निर्णय शासक श्रेणी के हाथ 
मे रहता है । व्यवस्था निश्चय करते समय शासक श्रेणी इश्बर के प्रति- 
निधित्व का अधिकार अपनाकर अपने हित को ही न्याय की कसौटी 
मात लेती है | व्यवस्था और सत्य-अहिंसा का प्रयोजन समाज में 
मौजूद आर्थिक व्यवस्था को यथात्रत बनाय्रे रखना ही होता है। 
ईश्वर की शक्ति का आर्थिक रूप 


ईश्वर के रूप और निर्देशों की दूमरी परिभाषाओं और व्याख्याओं 
की तरह गाधीवादी व्याख्या मे भी सामाजिक और राजनैतिक प्रयोजन 
ही मुख्य है । ईश्वर के सम्बन्ध में गाधीवादी व्याख्या है---“इस 
परमेश्वर का स्वरूप मन अथवा वाणी से परे है। उसके सम्बन्ध में 
हम इतना ही कह सकते हैं कि परमेश्वर अनादि, अनन्त, सदा एक 
रूप रहने बाला विश्व का आत्मा स्वरूप अथवा आधार रूप और उस 
विश्व झा कारण है | बह चेतन अथवा ज्ञान स्वरूप है। उसी फा एक 
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सनातन अस्तित्व है। शेष सब नाशवान है। यदि एफ छोटे शब्द 
का प्रयोग इसके लिए करना चाहे, उसे हम सत्य कह सकते हैं ।?# 
इंश्वर-सम्वन्धी घारणा का तक से परे केवल विश्वास पर ही जमाने 
वाले दूलर लोगों की तरह गावीबाद भी इश्वर की परिभाषा के प्रारम्ध 

ही ऊह देता है झि “इश्चर का स्वरूप सन और वाणी सपरे है ।” 
अर्थात सवंसावारण लोग इंश्वर के रूप और इंश्वर के नितरशों के 
सम्बन्ध में न कोई तक कर सकते हैं और न कोई राय व सकते 
हैं । ईश्वर के स्वरूप और आज्ञाओं के सम्बन्ध में हमें अंवविश्वास से 
स्वीकृत धारणाओ्रों और ईश्वर से प्ररणा ग्रहण करने वाले वर्म गुरुओं 
के उपदेशों और निर्णय फो ही मानना होगा। ई/5र का रूप और 
उसकी प्ररणा सर्वसाधारण के सन और वाग्गी से तो परे है परन्तु 
समाज्ञ के शासकों ओर वर्म गुरुओं के मन और वाणी से परे नहीं । 
भगवान से प्रेरणा पाने का दावा करने वाले लोग एक ही समस्या 
पर सगवान से परस्पर-बविरोबी प्ररणायें पे सकते हैं। जंस ऊफक्‍़्ि 
भारत के बटवारे की समस्या पर मि० जिन्ना और गावीजी पा रहे थे। 
महमूद गजनवी भगवान से सोमनाथ के सन्दिर को तोड़ने की और 
सोमनाथ के पुजारी मन्दिर की गक्षा की प्रेरणा पा रहे थे। प्रेरणाओं के 
इन परस्पर विरोधी उद्हरणुों से स्पष्ट हो जाता है कि क्रिसी भौतिऋ 
कसोंटी से परे रहने वाले इंश्चर की प्रेरणा को मनुष्य सदा अपनी 


रणा, विश्वास और प्रयोज्ञन के अनुसार ग्रहण कर लेता है । 


आत्मा का अस्तित्व ओर इस धारणा का प्रयोजन 
गाधीवाद के अनुसार ईश्वर मनुष्य के सन और बाणी से परे है । 
दसरी ओर गावीबाद के अनुसार मनुष्य-जीवन का उद्देश्य भगवान 
से साज्ञातक्ार करना है | मनुष्य के पास मन और वाणी के अतिरिक्त 
भगवान से साज्नातफार करने का साथन क्‍या हे ? गार्धीवाद सम्मभवत 
मनुष्य के आत्मा और भगवान की मुल्ाझात को ईश्वर का साज्षात- 
कार कहना चाहता है। भगवान क अस्तित्व की तरह आत्मा का 
आस्तिव भी विज्ञान या तक्र द्वारा प्रसाणित नहीं, यह केवल विश्वास 
की वस्तु है । भगवान से किप्ती आत्मा के साक्षाताकार का कोई निर्वि 
बाद भौतिक प्रमाण सवंसावारण नहीं पा सकते | अविफ्राश सम्प्रदाय 
नुष्य के भगवान से साक्षातऊकार का समय मृत्यु के वाद निश्चित करते 
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हैं। मत्यु के बाद मनुष्य का आत्मा भगवान से साज्ञातकार कर पाता 
है या नही इसकी कोई निर्विवाद ख्वोत्र नही की जा सकती । जीवों 
के भौतिक शरीर से भिन्न किसी 'चेतन! और अमर”? वस्तु का विश्वास 
किसी भौतिक अनुभव और परखे जा सकने वाले तक की कसौटी पर 
खग नही उतरता । 
आत्मा के अस्तित्व में विश्वास करने वाले सभी लोगों की आत्मा 
के सम्बन्ध मे घारणायें एक सी नहीं हैं। जआत्मवादी लोग आत्मा की 
मिन्न-सिन्न परिसाषायें बताते है । आत्मा के सम्बन्ध भें इस मतभेद 
का कारण यही है कि आत्मा भौतिक जगत के जाने और परखे जा 
खकने वाले पदार्थों की तरह निर्विबाद वस्तु नही है| वह कल्पना की 
चस्तु है इसलिए आत्मा के सम्बन्ध में खास परिस्थितियों के अनुसार 
धारणायें चना ली जाती रही हैं | कुछ आत्मवादी उदादरणत अद्वेत- 
वादी श्रात्मा को ईश्वर का ही अंश बताते हैं | 'इस परिमापा के 
अनुसार आत्मा के सी वही गुण होंगे जो ईश्वर के हैं अर्थात्‌ आत्मा 
भी अजर, अमर और सदा एक रूप, रस रहने वाला और ज्ञान स्व॒रूप 
माना जाता है। कुछ आत्मवादी लोग आत्मा का अस्तित्व इश्वर से 
भिन्न मानते हैं । यह लोग आत्मा को अज़र, अमर तो मानते हैँ परन्तु 
इंश्वर के समान पूर्ण ज्ञान स्वरूप नही सानते । कुछ आत्मवादी आत्मा 
को 'अणु? मानते है और दूसरे (विश्र! | आत्मा को अर बताने वाले 
ससार के सब जोवों में प्रथक-प्रथक आत्मा होने का विश्वास करते है । 
आत्मा को विश्वु मानने वाले आत्मवादियों का विश्वास है कि ससार 
भर के जीवों मे एक ही आत्मा व्यापक है। 
आत्मा के सम्मन्ध में तीन प्रकार की इन वारणाओं मे से कौन 
धारणा ठीक है इस सम्बन्ध में भौतिक ज्ञान की अथवा सर्व साधारण 
मनुष्यों के अनुभव से परखे जा सकने वाले तक की कोई कसौटी 
नही है । आत्मा के अस्तित्व के सम्बन्ध में प्रमाण और तक केवल जानी 
सममे जाने वाले व्यक्तियों की कही हुई बातें ही है । आत्मा के सम्बन्ध 
में उपरोक्त तीन धारणाओं या विश्वासों सें से केवल एऊ को ही ठीक 
माना जा सकता है । एक ही धारणा को ठोक सानने पर दो को अवश्य 
गलत मानना होगा। अर्थात्‌ प्रत्येक धारणा के ठीक होने की जितनी 
सम्भावना है उससे दुगनी सम्भावना उसके गलत होने दी है। 
चिना किसी भौतिक प्रमाण के केवल विश्वास के आवार पर ईश्वर 
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पब्यौर प्रात्मा का अम्तित्व स्वीजार कर लेने से तक का ढल्ठ इस प्रकार 
होता है --ईसाइय्त में विश्वास रखने वाले सर्ब-सावारण लोग जब 
श्रपने सासारिऊ अनुभव से सनन्‍्देह ऊरते हैं. कि कुमारी के गभे से 
पुरुष के सद्च के बिना मसीह का जन्म केसे हो सकता था ? तो पाद 
रियों का एक्र ही अक्ास्य! उत्तर होता है--' तुम भगतान से विश्वास 
करते हो ९१ 

अनिवार्य उत्तर मिलता है--श्यवश्य ।2! 

“मानते हो भगवान सर्वेशक्तिमान है ?? 

ह श्रिवश्या 

“पगदान सर शक्तिमान है तो उसकी इच्छा से छुमारी के गर्भ से 
भी सन्तान उत्पन्न हो सऊती है ।”--यह उत्तर पाने पर भगवान की 
सर्वशक्तिमत्ता मे विश्वास रखने वाले लोगों का समाधान हो जाता है 
परन्तु इन समावान का आवार पहले भौतिफ भ्रमाण और तक क्के 
विना भगवान के अस्तित्व से विश्वास कर लेना ही है। एक मिथ्या 
नेश्वास दूसरे मिथ्याविश्वास का आधार बनता चला जाता है| 


आत्मा के अग्तित्व में विश्वास करने वाले लोगों का ऊहना है कि 
मनुष्य ढी चेतना और सम्पूर्ण लान का स्रोत उसकी आत्मा ही है 
जीवों का शरीर जड प्रकृति से बसा है | जड प्रकृति मे चेतना नही 
होती इसलिए आत्मा के अभाव में जीवों को अचेतन ही रहना चाहिए । 
जीवों की चेतना ही आत्मा के अस्तित्व का स्वत प्रमाण है। जीवों मे 
चेतना का ठोना निर्विवाद भौतिक सत्य और अलुभव है परन्तु जीवों 
फी चचना जा ख्रोतया कारण प्ात्मा डी है इस वात के लिए कोई 
भौतिक प्रमाण या सगव तक हमसे नहीं मिलता । 


यदि मनुष्य की चेतना और ज्ञान किसी स्वय चेतन ओर “अमर” 
आत्मा का परिणाम हे। यदि आत्मा ईश्वर का अश होने के कारण 
व जीवों मे समान है| यदि जीवों का आत्मा सासारिक और भी तिक 
प्रभावों से स्वतन्त्र है तो हमे मनुष्य सदा से ही उतना ज्ञानी दिखाई 
देना चाहिए था जेसा कि हम उसे आज़ के समाज्ञ में देख रहे है। सभी 
जीवों और मनुष्य का आत्मा एक ही ईश्वर का अश होने के कारण 
सभी जीबों के और मनुष्यों को समान रूप से सचेत होना चाहिए। 
परन्तु ऐसा नहीं है। मनुष्य अथवा जीवों के जीवन और चेतना से 
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हम भौतिक प्रसावों से मिन्न क्रिसी स्यतन्त्र अभौतिक शक्ति अस्तित्व 
यथा अमरः और “चेतन” ज्ञान के खोत आत्मा का प्रमाण नही पाते । 


जीवों और मनुष्यों में चेतना के सिन्न-सिन्न स्तर दिग्वाई देते हैं । 
मनुष्यों के अनेक समाजों की परस्पर तुलना करने पर और प्रत्येक 
समाज के व्यक्तियों की तुलना परस्पर करने सी चेतना के अनेक स्तर 
दिखाई देते हैं। मनुष्यों और जीवों की चेतना के यह सर्वर उन की 
भौतिक परिस्थितियों से उनके शरीर, मस्तिष्क और स्तायुओं के 
विकास से निश्चित होते हैं। जीबों और मनुष्यों की चेतना का 
इतिहास विकास और परिवर्तन की परम्परा की साक्षी है, एक रूप रस 
रहने वाले, पूर्ण ज्ञान स्वरूप इश्वर के अश आत्मा के अस्तित्व का 
ही हम अपने देश की अनेक आदिवासो जातियों मे पीढी-ढो पीढ़ी 
में चेतना का अद्भुत विकास हो जाता देखते हैं । जिन देशों या समाजों 
में चेतना के विकास में सहायता देने वाली भौतिक परिस्थितियां पेढा 
नही होती, वहां मनुष्यों की चेतना में किसी अभौतिक, पूर्ण ज्ञान 
स्वरूप, एक मात्र चेतन, अपरिवर्तनशील ईश्वर के अंश आत्मा से 
चेतना पाने का कोई प्रमाण नहीं मिलता । 


यह धारणा कि प्रकृति से उत्पन्न शरीर में चेतना ईश्वर या आत्मा 
के अस्तित्व के बिना स्त्रय॑ं चेतना नही हो सकती, भौतिफ ज्ञान की 
कमी है। जीवों की उत्पति और जीवों में चेतना के विकास का इतिहास 
हमारे सामने है | सृष्टि के इतिहास और जीव विज्ञान के अध्ययन से 
हम जड़ समझी जाने वाली प्रकृति से जीव की उत्पति और जीवों मे 
चेतना के चिकास के क्रम को भी सपम्तक सकते है। अपने साधारण 
ज्ञान के आधार पर प्रकृति को जड मान लेना भूल है। जड जान पडने 
बाली प्रकृति के अशुओं और परमाणुओं में गति विद्यमान रहती है 
यह भौतिक प्रकृति का अंग और गुण हैं | अकृति मे सदा समायी हुई 
यह गति ही भौतिक और रासायनिऋ प्रक्रियाओं से जीव का रूप ले 
लेदीहै। अपने शरीर में प्रकृति से अश मदण कर अपने अस्तित्व या 
शरीर को बढाना, शरीर के पूर्ण हो जाने पर प्रजनन द्वारा अपनी जाति 
को चढ्ञाना ही जीव का गुण और पहचान है। जीव जब प्रयोजन या 
उद्देश्य से गति या क्रिया करने लगता है तो उसे हम चेतना कहते हैं । 
जीबों के मस्तिष्क की गति या क्रिया ही उन की चेतना है। मस्तिष्क के 
जौतिऊ विकास्त और शक्ति पर ही चेतना का विकास निर्भर करता है। 
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सजीत्र शरीर के अभाव में चेतना के अस्तित्व की कल्पना नहीं की जा 
सकती। सृष्टि में जीवों की उत्पत्ति और विनाश प्राकृतिक भौतिक 
जगत से भिन्न किसी दूसरी शक्ति के कारण नहीं होता | जीवों और 
मनुष्य की चेतना का विकास हम उन की भोतिक परिस्थितियों द्वारा 
होने वाले परिवर्तनों की परम्ण्या में देखते हैं। जीवों म अपरिवर्तन- 
शील स्वतः पूर्ण चेतना के अस्तित्व का कोई प्रमाण नही दिखाई देता । 
खूष्टि, मनुष्य शाश्वत नहीं परिवर्तनशील 


.. मनुष्य के शरीर से भिन्न आत्मा के विश्वास का आधार है जन्म 
ओर सतन्यु से पृ और पश्चाव भी जीवन की कल्पना जोडने का प्रयक्ष । 
यद्यपि ईश्वर फा आस्तित्व हमारे मन और वाणी या ज्ञान से 
परे बतलाया ज्ञाता है परन्तु उसके साथ ही इंश्वरवादी हमें यह भी 
समभाते है कि हमारा जीवन और यह संसार ही इंश्वर के अस्तित्व का 
प्रमाण है | हम ईश्वर के सूच्रम, रूप रहित अस्तित्व को नहीं देख सकते 
परन्तु उसके बनाये स्थूल जगत को तो देख ही सकते है। इतने बड़े 
संसार को देख कर उसे वनाने वाले की शक्ति सामथ्य और ज्ञान का 
अनुमान किया जाना चाहिए। यह संसार है तो इसे बनाने वाला भी 
कोई होगा ही। बनाने वाले के विना ऊ>ई वरतु वन नहीं सऊती। परन्तु 
ऐसा तऊे भगवान के सम्वन्व में भी लागू हो सकता है। यदि भगवान 
कोई बस्तु या शक्ति है तो उसे किसने बनाया है ? भगवान के सम्बन्ध मे 
बताया ज्ञाता है कि वह “स्वयस्मृू” अर्थात्त्‌ स्तय ही पेंदा हो जाने वाली 
शक्ति है । भगवान या किसी भी शक्ति या वस्तु को स्वयम्भू (स्त्रय बना) 
मान लेना इस तक के विरुद्ध है फि प्रत्यक वस्तु को बनाने वाली कोई 
दूसरों शक्ति या वस्तु होनी चाहिये। हमें कोई एक ऐसी चीज, उसे 
चाहे जो नाम दिया जाये, मानती पड़ेगी जिसे बनाने वाले का कल्पना 
हम न कर सकेंगे । जब किसी न किसी एक ऐसी चीज की कल्पना 
करना आवश्यक है, जिसे किसी ने नहीं बनाया, जो स्वयम उत्पन्न 
हुई है, म्वयम्मू! है वो हम ऐसी एक अज्ञात चीज की कल्पना फिये 
बिना, जिने हम देख, सुन, समफ नहीं सकते, इस सृष्टि को ही स्वयम 
उत्पन्न हुआ क्यों न मान लें ? 
इस सृष्टि का अस्तित्व अज्ञात काल से चला आ रहा है । इसमे 
होने वाले कुछ परिवतेनों के समय की गणना विज्ञान कर सकता है | 
मलुष्य इन परिवतेनों के क्रम का भरोसे योग्य ज्ञान पा चुका है 
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ओऔर उन्हे जानता जा रहा है। यह एक विचित्र वात है कि जिन चीजों 
के अस्तित्व को हम देख-सुन और परख सकते हैं, उन पर भरोसा न 
करें, उन्हे श्रम और साया समके और जिसे अपने मन और वाणी से 
परे मान लें, उन की बेसिर पेर की कल्पना करते जाय | इस स 9 
रष्टि के जीवों और मनुष्यों का वेज्ञानिक इतिहास हमसे किस परिणाप्त 
और अनुमान पर पहुँचाता है ? इस सृष्टि और इस सृष्टि के जीबा का 
इतिहास बताता है कि सृष्टि और जीवों को हम जिस रूप में आज 
देखते है वे सदा से इस रूप मे नहीं थे अर्थात्‌ इन्हे ऐसा ही बनाया नहीं 
गया। वर्तमान सृष्टि और मनुष्यों के दिखाई देने वाले रूप अखख्य 
परिवतेनों से होकर इस अवस्था मे पहुँचे हैं । विज्ञान इस वात वी खोज 
कर विश्वस्त रूप से इस परिणाम पर पहुँचा है कि न तो यह प्रथ्ची ही 
पहले ऐसी थी और न प्रृथ्वी और सूर्य चन्द्र के सम्बन्ध ही सदा ऐसे 
थे। प्रथ्वी के अनेक साग जो आज पहाड है, किसी समय समुद्र के 
अंश थे। द्विमालय और दूसरे पहाड़ों पर जलन-जन्तुओं के शरीरों की 
ठठरिया पाया जाना इस बात का प्रमाण है क्रि वह स्थाव किसी समय 
गहरा समुद्र था | इस प्रथ्वी पर जीबो और मनुष्य का जेसा अस्तित्व 
आज दिखाइ दे रहा है बह भी सदा से नही चला आया। मलुष्य की 
वर्तमान अवस्था परिवर्तनों के एक क्रम का परिणाम है । 


यह भी नहीं कहा जा सकता कि रखष्टि, जीवों और मलुष्यों का 
इतिहास, किसी पूर्ण चेतन, ज्ञान स्वरूप, कभी भूल-चूक न करने 
वाली शक्ति की चोजना का परिणाम है। क्‍योंकि यह क्रम निरन्तर 
“विकास का ही नही रहा। इस क्रम से हास ओर विकास दोनों के 
लो समान और निर्विवाद प्रमाण मिलते है। जीव-विज्ञान की खोज से 
इस चात के अकाव्य प्रमाण मिलते है कि एक समय इस पृथ्वी पर 
जीवों की हजारों ऐसी जातिया थी जो आज लोप हो गई हैं। आज 
उनके लाखों बर्ष पुराने ठठ्वर ही मिलते हैँ । इसमे से पटिसेराटोप? “डिनो- 
सेशस? 'टिटानोयेरियम? के ठट्ठर अजायत्र घरों मे देखे जा सकते हैं परन्तु 
आज यह जीब जीवित अवस्था मे कही नहीं हैं। आज़ वे इस सृष्टि मे 
इसलिए नही हैं क्‍योंकि सृष्टि की अवस्था में परिवर्तनों के कारण 
उनके जीवन निर्वाह योग्य परिस्थितिया नहीं रही। सामयिक जीव 
'वज्ञान चतलाता है कि गेंडा, हवेत्न मछली और वच्बर शेर भी शने:ः- 
दाने खष्टि से मिटते जा रहे हैं क्योंकि अब सृष्टि भे उनके बढ़ने लायक 
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परिस्थितियों नहीं रही | सृष्टि म होने बाले इन परिवतेनों के पीछे 
किसी पूर्व चेतन और ज्ञान स्वरूप उद्देश्यमय शक्ति का प्रयोजन नहीं 
जान पहइता, उसमे प्रयोजन आर उच्ध्श्य की आग्ाला कही दिग्वाई नही 
पउती | लण्टि के इत्तिहास में केवल यही नियम शाश्वन और निरन्तर 
रूप से दिन्वाड़ देता है हि ज्षीत्र परिम्वितियों के अनुसार जीवित रह 
सन झे प्रयत्न मे जीदों ऊा शारीरिक विक्रास हाता रहा है । भीतिक 


शारीरिक बिदरास का ही अग उनकी चेतना भी है । 


मनुप्य के विक्षाम का इतिशास भी ज़िसी अनादि, अनन्त, एर्सण 
ज्ञान स्वम्घप और उद्ृश्यमय शक्ति द्वारा मनुप्य के बनाय जाने के विश्वास 
से सच से बडा आपत्ति पेंद्ा कर देता है। ससार के सभी वलानिकों 
द्वारा स्वीकृत खष्टि के इतिहास के अनुसार मनुष्य के पर्व ज-जीव ऊरोडों 
चप तक मनुष्य ऊँ रूप से नही थे। मनुष्य के पूर्वज-जोबों की उस 
अवस्था से न तो उनके ऐसे हाथ पॉव थे ओर न उनके सस्विपक या चेतना 
का ही उतना विकास इस अवस्थ मे हुआ था कि वे भगवान की कल्पना 
ओऔर अपन जीवन ऊफा इहं श्य इश्बर से साज्नातफार करने की कल्पना 
कर सकते | लाखों वप पहले ऊे इत्तिहास को छोड कर यदि हम आज 
भी ससार के सिन्न-मिन्न भागों में पाये जाने बाले मनुष्य-समाज़ों के 
ज्ञान और चेतना की परस्पर तुलना करें तो उन्हे एक ही भगवान की 
रचना मान लेने पर उस भगवान को न तो हम न्‍्यायकारी, दयालू और 
न ज्ञान स्वरूप ही मान स्ेंगे। यदि सनुष्य भगवान ऋा ही अश है, 
उसी का बनाया सिलोना है; मलुप्य भगवान स ही ज्ञान पाता है ता 
मनुष्य के लाखों व तक अनान को अवस्था म॑ रह कर सट्टि की 
शाक्ययों से दुख पाते रहने ओर नप्ट होते रहन का उत्तरदायित्य झिस 
श॒क्ति पर हे ? मनुष्पय-जीवन का उद्देश्य निश्चित करते समय हमें मतुष्य 
के सामथ्य को सी ध्यान में रखना पडता हू। जिस लमय मनुष्य की 
चेतना आंर सामथ्य हमारे वर्तमान समाज्ञ क मनुष्यों जेनी नहीं थी 
इनक जीवन का उद्देश्य सी हमारी “कल्पना के अनुसार नहीं हो सकता 
था इसलिय यावीबाद द्वारा वताये गय सनुष्य जीवन के उहेण्य को 
भी मलुप्य-्जीवन का सदा से चला आया उद्द श्य नहीं मान लिया जञा 
सकता ? पह उद्देश्य गावीबाद द्वारा अपनी श्र णी के अविकारों की रक्षा 
और उबलावारण को सटकाने क लिय ही गाढ़ा गया है | 


सृष्टि के इतिहास की वेज्ञानिक सोज्ञ ओर जाच से हम इस परिणाम 
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पर पहुँचते है कि अनेक जीवों के जीवित रह सकने के संघर्ष में विकास 
से मनुष्य अपनी आधुनिक अवस्था तक पहुँच गया। मलुप्य ने अपने 
विकास तथा ज्ञान के अनुसार समय-समय पर संगवान के रूपों और 
निर्देशों को स्वयम्‌ निश्चित किया है | यह सिद्धान्त कि आदि, अनन्त 
पूर्र चेतन और ज्ञान स्वरूप भगवान ने किसी विशेष दद्देश्य ओर 
प्रयोजन से भअर्थात स्वयं उससे साज्ञातकार करने के लिये मनुष्य 
को बनाया है, सृष्टि के इतिहास की वास्तविकता को ठीक उल्टे रूप 
में पेश करना है। यह गढ़न्त उन चतुर लोगों की है जो ग्वयम्‌ ईश्वर 
की ग्रेरणा और न्याय के कारिन्दे बन कर सर्वसाधारण को भगवान के 
नाम पर अपने शासन में बाघकर अपने स्वार्थ की सिद्धि का साधन 
बनाये रखते रहे हैं और भविष्य मे भी वनाये रखना चाहते हैं । गाधी- 
वाद द्वारा बताए गए भगवान की परिश्ाषा की जाच व्यवहारिक दृष्टि 
से करने पर हम इस परिणाम पर पहुँचते हैँ कि भगवान ते है. कि भगवान के गाधीवाद 
डा न बदाये गड- सब झुण चही हैं जिन्हें कोर औ- शा बताये गए सब शण वहीं हैं जिन्हे क शासक या शक्ति 
अपने शासन के सम्बन्ध में शासितों था सर्व साधास्ण-को--बताना 
चाहती है । शासक वर्ग द्वारा गढ़े गए सगवान या संसार का भाग्य 
निश्चित करने वाली इस शक्ति के इन गुर्णो के प्रति विश्वास पेंदा करने 
का प्रयोजन है कि वे समाज ग्रे चालू व्यवस्था को अनादि और 
अनन्त समझे | सर्वेसाधारण के झस्तिष्क से इस व्यवस्था के विरोध 
या इसे बदलने की इच्छा और साहस का अवसर न रहे, समाज 
की व्यवस्था के प्रति विरोध की सम्भावना न रहे और समाज की 
आर्थिक और शासन व्यवस्था यथावत बनी रह सके । भगवान की 
परिभाषा और विधान का सम्पर्ण सार यही है कि शासक श्रेणी की 
व्यवस्था से असन्तुष्ट समाज का अंग समाज की व्यवस्था वो बदलने 
की चेष्टा न कर इस व्यवस्था के सामने सिर झुकाता रहे । 


समाज की व्यवस्था से किन लोगों के क्रा्मों या पापों से विध्न 

या विरोध होने की आशका हो सकती है ९ स्पष्ट है कि ऐसी आशका 
उन्ही लोगों से हो सकती है जो समाज से चालू व्यवस्था मे सन्‍्तोप 
,का अवसर नहीं पा सकते। जिन लोगों से खन्‍्तोष के साधन और 
| अबखर पाने के लिए व्यवस्था-विरोवी-प्रयक्ष करने (की आशका हो 
सकती है, उन्हे ही वश से रखने के त्िण समाज में यह विश्वास पेदा 
करना आवश्यक होता है कि सम्राज की व्यवस्था संसार को बनाने 
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चाली, ठुमसे, मनुष्य से चहुत बडी शक्ति द्वारा निश्चित की गई है । मनुष्य 
इसे व्यचस्था के विरोध में सफत्नता नहीं पा सकते । ऐसे पाप के लिए 
भगवान कठोर दरड देगा । ऐसे व्यवस्था-विरोधी कार्मों का दण्ढ 
भगवान की ओर से समाज्र में मगवान का प्रतिनिधि शासक वर्ग ही 
देता है । इतिहास इस वात का सात्ञी है कि जब समाज या देश का 
शासन करने वाले शासक वर्ग से प्रचल हो जाने वाली कोई शक्ति शासन 
का अविकार उनसे,छीन लेती है तो ईश्बर का समर्थन और न्याय शक्ति के 
संघर्ष मेसफन्न हा जाने वाली शक्ति या लोगों को मिल जाता है | हमारे 
देश के इतिहास में “दवासुर सम्राम” से लेकर काग्रेस” और “मुस्लिम 
लीग! के राज्य तक यही वात प्रमाणित होती है । हमारे देश म अभी तक 
मौजूद रजवाडों को स्थापित करने वालों के पृ्॑जों ने इन प्रदेशों को 
शर्तों के संघर्ष मे सफल होकर ही छीना था। किसी समय वे लोग डाकू, 
लुटेरे या बागी समझे जाते थे परन्तु शस्त्र-शक्ति से सफल्न हो जानें 
पर भगवान फी ओर से नियत शासक माने जाने लगे और हमारे समाज 
का न्याय उनके अधिकारों को ईश्वर द्वारा अनुमोदित बताता रहा है। 
कर्मफल ओर पुनर्जन्म 
ऐसी भी आशऊा रहती है कि शासक वर्ग अपनी व्यवस्था के 
विरुद्ध किये जाने वाले प्रयत्ञों को ज्ञान न सकें या क्सी अवस्था से 
असन्तुष्ट विरोधियों की शक्ति शासक वर्ग से अधिक हो जाय | ऐसी 
अवस्था में सर्वसाधारण या'सावनहीनों के मन मे ससार की मालिक 
शक्ति का भय और व्यवस्था के विरुद्ध काम ( पाप ) करने से इस 
जन्म में नही तो मृत्यु के बाद दण्ड मिलने का विश्वास ही शोपषितों के 
दमन से शासक वर्ग की सहायता करता है | सर्वसाधारण के मन मे 
यह भय पेदा करके उन्हें वश में रखने के लिए ही स्वर्ग-नरक, पुनर्जेन्म 
ओऔर कर्मफल की धारणाओं का आविष्कार किया गया है। स्वर्ग-नरक 
ओर कर्मफल का विश्वास और भग् ही सगवान की शक्ति के व्यवह्यरिक 
रूप हैं और इनका प्रयोजन है समाज की व्यवस्था और शासन श्रेणी 
के शासन के अधिकार की रक्षा करना | 
व्यक्तिगत या सामूहिक रूप से सामाजिक व्यवस्था का विरोच 
करने वा्ती का दमन करने के अधिफ्रार का नाम ही इंश्व॒रीय न्याय 
है। इसी प्रयोजन से समान में चालू व्यवस्था को इश्चरीय न्याय फहा 
जाता है। ईश्वर के न्याय को लागू करने का अधिक्तार ओर अवसर 
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शासक वर्ग के ही हाथ में रहता है। शासक श्रेणी के स्वार्थ को पूरा 
करने वाली व्यवस्था मे जो लोग प्सिते हैं उन्हे चुप रखने के लिए 
उसके पिसने को भी ईश्वरीय न्याय बतलाया जाता है। शोषित्त और 
दलित लोगों के पिसमे का कोई सासारिक दृष्टि से उचित भौतिक, न्याय 
पूर्ण कारण न बताया जा सफने के कारण और उन्हे शान्त रखने के 
लिए उनकी ऐसी अवस्था को भगवान की इच्छा चतलाया जाता है । 
इसकी जिम्मेवारी शासक श्रेणी पर नहीं रहती । सगवान क्योंकि मन 
ओर वाणी मे परे है इसलिए दल्लित लोग उससे तक नहीं कर सकते । 
जब भगवान का कोई प्रत्यक्ष हस्वाक्षेप समाज की व्यवस्था को 
यथावत रखने या दलित लोगों का अपना वन्धन काटने यथा अपना 
दुख दुर करने का प्रयत्त करने से रोकने के लिये नजर नहीं आता तो 
दलितों को भयभीत करने क लिए समझाया जाता है कि ईश्वर की 
व्यवस्था का विरोध करने रा दण्ड तुम्हे आज् नहीं तो प्रत्यु के 
पश्चात मिलेगा | यदि अखन्‍्तुष्ट दज्षित और शोषिद अपनी दुरावस्था 
को सहकर, साधनों के मालिक या शासक श्रेणी के स्वार्थ में वध्त न 
डाल कर अपने शोषण के लिए भगवान को धन्यवाद देते रहेगे तो 
उन्हे मृत्यु के बाद स्वर्ग मिलेगा या अगले जन्म में सब सुख मिल 
जायेंगे । मन और वाणी से पर भगवान की शक्ति का व्यवहारिक रूप 
यह स्वर्ग नरऊ और कर्मफल्ल का विश्वास ही हैं। असन्तुए और 
अवसरहीन सर्वसाधारण को बश में रखते क लिए भगवान के नॉम -, 
पर प्रतोसन और भय दोनो ही दिय जाते हैं । दलितों को बताया जाता 
है कि सुख और दुख, असीरी-गरीबी भगवान क न्याय और इच्छा 
से होती है | वास्तव में गरीब और दरिद्रनारायण ही भगवान के प्यारे 


नि लगाय वन्वरनों को तोड़कर जीवन का अवसर पाना चाहेगे 
तो भगवान इन्हें दृएंड देंगा। खरों, नरक और इंश्वर से साक्षात्कार 
के उद्देश्य को असासारिक और पारलौकिक लक्ष्य या दृष्टिकोण वताया 
जाता है परन्तु इन सब बातों का सस्वन्ध ससाज के व्यक्तियों की 
आर्थिक परिस्थितियों से ही है । स्वर्ग और ईश्वर का साज्ञात्कार पाने 
ओर नरक से चचले के लिये जिन व्यव॒हारों का उपदेश दिया जाता है 
उनका तत्कालिक प्रभाव असन्तुष्ट चवग क असन्तीष का दसन कर 
सामाजिक व्यवत्था की यथादत रखना और परिवर्तन की चेष्टा को 
रोके रहता ही है । 
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जिन कर्मो या पापों से नरझ मिलता है, उनका सामाजिक रूप 
क्या है ? सक्ञेप भ ईश्वर की सत्ता या ईश्वरीय न्याय को स्वीकार न 
करना | यह पाप म्मे है, समाज के :व्यक्तियों के परस्पर-सम्पन्धों या 
ग्रार्थिक व्यवस्था फो यदि हम एफ 'ओर छोड दें ते। ईश्वर फी सत्ता और 
उध्यरीय न्याय क लिए फौन लेत्र और फ्या प्रयोजन रह जाता है ? समाज 
से दूर निर्जन प्रान्त मे अफ्रेल्े रहने वाला व्यक्ति न पाप कर सत्ता है 
न पुएय ? पाप पुण्य, स्वर्ग नरम आर ऊर्मफूत वास्तव में समाज की 
आर्थिक व्यवस्था झो मानने या न मानने के ही काल्पनिञ्न पुरस्कार 
या दृस्ड है | इसका 'नाथार समाज फी आर्थिक व्यवस्था ही है और 
इश्वरीय न्याय का समाजिक ओर व्यवहारिक रूप समाज की आर्थिक 
व्यवस्था यथावत्‌ रखना शो है । 
भगवान जा न्याय, स्वर्ग, नरक और कर्मफल भी सगवान के समान 
मन ' रोर वाणी से परे, केवल विश्वास की वस्तु हैं । केबल इृढ़ विश्वास 
ऊे झारण ही फोई बात सत्य या वाम्तविऊ नहीं हो सकती। सलुष्य 
अतान के कारण मिथ्याविवास पर भी अपने प्राण निछावर कर 
सकता है । थू्त ज्ञोग सवंसावारण के मिथ्याविश्वास से सद लाभ 
उठाते रहे हैं । साधनहीन लोग जीवन में अवसर न पाने को अपने पिछले 
जन्म के कम का फल ता मान ल॒ परन्तु पछले जन्म से वे पाप कर 
चुके हैँ, इस वारणा का आधार क्या दे ? सनुप्य कई जन्म पा चुका 
है और भविष्य मे भी जन्म लता रहगा। पुनजेन्म के इस सिद्धान्त में 
केचल हिन्द सम्प्रदाय झा ही विश्वास दे, इसाइ, वीद्ध या इस्लाम का 
।। पुनर्जन्म का ज्ञान भगवान ने वेवल हिन्दुओं को दिया है, दूसरे 
सम्प्रदाय के लोगों को नहीं। भगवान जेसे हिन्दुओं ऊे लिए पर्स 
ज्ञान स्वरूप है, वेसा ही मुसलमानों और इंसाइयों के लिये भी परन्तु 
पुनजन्म कीचातुस्यपर्ण कल्पना केवल हिन्दू आध्यात्म की ही पद्धति 
से है । दूसरे सम्प्रदाय केगल एक स्पग की कल्पना करके ही रन्‍्तुष्ट 
रह गये हैं | 


यदि हस यह सान लेना चाहे फ्रि व्यक्ति का टर्माग्य या अवसर- 
हीन होना उसके पिछले जन्म के कर्म का ही फल्न हैं तो यह भी जानना 
चाहगे कि यह दुर्भाग्य व्यक्ति के किस खास कन्त का फल्न है ? कोई 
न्यायकारी शासक अपराब वताये बिना दण्ड देना डचित नहीं समभाता | 
गाधीवाद के अनुसार भगवान दयालु भौर न्यायकारी है परन्तु यही 
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भगवान सर्वसावारण जनता को उनके पाप या अपराध बताये बिना 
जन्म सर क लिये अवसर और साधनदीन बना देता है । 


कहने को तो न्यायकारी मगवान मनुष्य को कर्म करने की स्वतन्त्रता 
ढेता है परन्तु इस जन्म से कम कर सकते का अवसर और साधन 
पिछले जन्‍म के अपराधों के बहाने, वह अपराध बताये बिना हो छीन 
भी लेता है। पेदावार के साधनों पर व्यक्तिगत स्थ्रामित्व ओर इन 
साधनों के उत्तराधिकार को न्याय मानने वाले समाज में निर्धन या 
स्ावनहीन परिवारों से जन्म पाना मनुष्यों के पिछले जन्म के कर्ता का 
फत्त बताया जाता है| सनु सगवान ने वर्ण-व्यचस्था के जिस ईश्वरीय 
न्थाय का उपदेश दिया है और जिस न्याय के अनुसार हिन्दू समाज 
हज्ञागें वर्ष चलता रहा है, शुद्र और अन्त्यज (अछूत्त) कुल्न मे पेदा हो 
ज्ञाना पूर्व जन्म के पाप का ही फन्न था। आज्ञ का शिक्षित हिन्दू- 
सस्ताज् और कानून क्रिसी व्यक्ति को पिछले जन्म # पापों के कारण 
अछूत सान कर उस्रका अवसरहीन बना विया जाना न्याय नहीं 
समभता । समाजवादी समाज से, उदाहरण॒त रूस मे जहा पेंदावार के 
साधन सम्पूर्ण समाज की सम्पत्ति बना दिये गये है, कोई व्यक्ति 
जन्म से (पिछले जन्म के पुण्य के कारण) ही दूसरों की अपेक्षा अधिक 
अवसर प्राप्त और दूसरा ( पिछले जन्म के पापां के कारण ) अवसर- 
हीन नहीं हो सक्षता। यदि सप्ताज की आर्थिक और राजमेतिक 
व्यवस्था में प्रजातत्रवादी ओर समाजवादी परिदर्तत आ ज्ञाने से कमल 
का मुख्य आधार ( जन्म से साधनहीन और साधनवान होना ) बदल 
सकता है तो निमश्वय ही कर्मफल के सिद्धान्त का आधार सम्पत्ति पर 
ज्यक्तिगव स्वामित्व और उत्तराधिकार की आर्थिक प्रणात्वी की रक्षा 
करना ही है। इसका प्रयोजन है अवसरहीनों और साधनहीनों के दमन 
छारा समाज से चालू आर्थिक व्यवस्था को यथावत् रखना | 
खसार को बनाने ओर उसका नियन्त्रण करने वाली एक शक्ति 
की कल्पना ओर उस शक्ति को अनादि, अनन्‍्त, पूर्ण ज्ञान स्वरूप और 
सदा एक रूप-रख रहने बाली वताऋर उसके न्याय के अनुआर समान 
के आर्थिक सम्बन्धों को यथाव्तू रखने का उपदेश गान्धीवाद का नया 
आविष्कार नही है । अपने भौतिक विकास और ज्ञान की पहुँच के अनुसार 
जो समाज जिस रूप मे भगवान की कल्पना करता आया है, उसी रूप 
से सगवाल को अनादि, अनन्त, पूर्य ज्ञान स्वरूप और शाश्वत बताकर 


पाधीवादी दर्शन का श्राधार | ॥ 


भगवान को तत्कान्लीन सामाजिक व्यव्य्वा की रक्षा का सावन बनाता 
आया है। जगवान की आजा छे हारे हुए शत्रु को मार कर खा जाने वाले 
अमभ्य लोग और आत्मचिन्दन द्वारा निगुंण त्रह्म से साक्षात्कार करने 
का विशाप ग्खते बावे आत्मजझाानी लाग, अपनी-अपनों कल्यना के 
भगवाव को शाश्वत और पूर्ण ज्ञान स्वरूप ही मानते आये है । मनुष्य 
अगवाद के रूट और निर्द याँ का स्ववम बताकर और आवश्यकतानुसार 
बदलकर भरी उसे शाश्वत ही बताता आया हैं क्योंकि भगवान को 
आश्वत बताय बिता उसके नाम से ऊिसी व्यवस्था या सत्य अहिसा 
को शाश्वत नही बताण ज्ञा सकता था। भगवान का रूप और डछ्षका 
आज्ञायें केबल सर्वेलावास्ण ज्ञनता अर्थात सावतों और अवसर से 
हीन लोगों के लिय ही शाश्वत है । जो लाग समाज के नेतृत्व का और 
अगवान के प्रतिनिवित्व का दावा कर सकते है, वे जगवान के रूप और 
आलज्ाओं को जब चाहे वदल सकते है ओर इन बदली हुई आज्ञाओं 
को ही शाश्वत वा दते हैं | उद्यहरणत- गादटी जी ने अछूत प्रथा की 
इश्वर के न्याय के विरुद्ध वताया है। इसी अछूत प्रथा को भगवान 
सतु और भगवान शरराचार्य ने इंश्वरीय न्याय वताया था । कोई भी 
हिन्दू यह विश्वास नहीं कर सकता कि भगवान सतठु और भाषान 
शऊराचार्य इश्वर की आजआओं को नहीं समभते थे । अछूत प्रथा दास 
प्रथा के समान हो आमानुयोय अन्याय हे, इस विषय में कोई सन्देह 
नहीं परन्तु इस प्रथा का समान्न के अपने अछु सत्र के आवार और 
मनुष्य की बुद्धि के अनुसार ही अन्याय न मान कर इस प्रथा को 
हटाने के लिय ईश्वर के नाम का प्रयाग करना ओर इश्बर के न्याय 
का शाश्त्रत भो बताना दानों परस्पर-विरावी वातें हूँ । अदछूत प्रथा के 
निवारण के लिय इंश्शर के नाम का प्रयाग इस बात का उदाहरण 
कि इंश्वर के नाप का प्रयाग निरकुश रूप से क्रिसी भी आयाजन के 
लिये जिया जा सकता है । 
खमाज्ञ के अन्तरविरोधव और ईश्वर विश्वास की ओऔपसि 

हमारे सम्राज से आज अतेक अन्तरविराब दिखाई दे रहे ह। 
इस बात से इनकार नहा किया ज्ञा सकता हि सम्राज्ञ की चहुसख्या के 
लिये ज्ोबन रक्ता का आर अपनो अप्ह्य स्थिति में सुवार कर सकने का 
अवृध्तर नहीं है । यह वात स्पष्ट हे कि एक ओर सर्व सावारण अपनी आव- 
श्यऊतायें पूरी न हो सकने के कारण अन्नन्वस्त्र के निरन्तर दुर्भिव से 
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पीडित हैं, दुसरी ओर पेदावार के साधनों के सालिक और आवश्यक 
पदार्थों को गोदामों में मर कर रख लेने वाले व्यापारी ग्राहकों की 
कमी की शिकायत कर रहे हैं। स्वय सूसि जोतऋर अन्न उत्पन्न करने 
वाले किसान भूसि ल पा सकते के कारण अपने परिवार और समाज 
के लिये अन्न नही उपज्ा सकते । पूरा देश अन्न की उसी से छुख्ी है । 
भूमि के मालिकों का लक्ष्य समाज के लिये आवश्यक अन्न उत्पन्न 
करना नहीं, अपने लिये अधिक से अधिक रुपया पा लेना ही है। 
एक ओर लोग अभाव से पीडित है दूसरी ओर आवश्यक पदार्थों के 
खप न सकते की शिक्रायत है। पेदावार करने के लिये तेयार मजदूरों 
को बेकार रहना पड़ता है । लब समाज में पेदावार की अधिकता बताई 
जाती है तो समाज की अवस्था से सुघार न होकर आर्थिक सकट आ 
जाता है। समाज से पेदावार अविक होने के कारण समाज्ञ का सफट 
वर जाना अलामाविक ओर पर विद कक उमा तो पेंदावार अधिक होने से हो होना चाहिये । परन्तु पूजीबादी 
समाज सें यह संकट का कारण माना जाता है | इस प्रकार के अन्तर- 
विरोधों के अनुभव से सबंसाधारण जनता समाज की व्यवस्था को 
डोषद्ीन और रामान् के लिये कल्याणकारी और शाश्वत न्याय नहीं 
सास सकती | न इस व्यवस्था को सम्पूर्ण खसार के पिता, सर्वज्न, 
दयालु और न्‍्यायकारी अग॒वान की व्यवस्था मान लिया जा सकता है। 


सर्वेलाधारणु जनता अपने अनुभव से समाज की आर्थिक व्यवस्था 
मे ऐसे परिवर्तनों की माग कर रही है जो उन्हे ज्ञीवन रक्षा का अवसर 
दे सकें | सर्वसाधारण जनता की यह भागें सासारिक या शार्थिक है । 
गाधीवाद जनता की इन आश्थिक सायों को 'इस खसार का लोभ! या 
भौतिकता के लिये संघर्ष वताकर इनका विरोच करता है। गावीबाद 
जनता को सममाता है कि सर्वसाधारण के दुखों को दूर करने का उपाय 
उसकी भौतिक आवश्यकताओं को पूरा करना नही बल्कि सत्य-अहिसा 
की पालन करता है। सत्य-अ्हिसा से गाधीवाद का अभिप्राय समाज 
की उसी आर्थिक व्यवस्था की रक्षा करने वाली धारणाओं से है जिन 
के परिणाम म्वरूप समाज में आर्थिक विषमता वढ़ती जा रही है और 
सबंसाधारण जनता सावनहीन बच कर कएछ भोग रही है । जनता को 
यह विश्वाम दिलाने के लिये कि समाज की आर्थिक व्यवस्था में कोई 
भूल चूक या दोप नही, गांधीवाद उन्हे बताता है कि सत्य-अहिसा की 
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यह व्यवस्था भूल करने वाले मनुष्यों द्वारा नही बल्कि पूर्ण ज्ञान स्वरूप 
भगवान द्वारा ही रची गयी है । मनुष्य उसे जहीं बदल सकते | यदि 
मनुष्य इस व्यवस्था फो बदलने फी चेष्टा करेंगे तो उनका काम असत्य- 
दिसा और पाप होगा। शारीरिक आवश्यकताये परी न होने पर 
दुख अनुभव करना और ऐसी आवश्यकतायें प्री कर सुख की आशाः 
फरना भूल है । गाधीवाद सममाता है कि समाज के संसाधारण के 
दुखी होने का कारण ससार का लोभ है। रावंसाधारण को अपनी 
आवश्यक्ततायें पूरो करने के लिये समाज को आर्थिक व्यवस्था से 
परिवतन फरने की चेष्टा नहीं करनी चाहिये बल्कि अपनी आवश्य- 
कत्ताओं को कम करके जेंसा भी हो सनन्‍्तोष द्वार इसी व्यवस्था 
की रक्षा जीवन का उद्देश्य सान ल्ञेना चाहिये | क्‍योंकि यह व्यवस्था 
भगवान के शाश्वत न्याय द्वारा और भगवान की प्रेरण। द्वारा ही समाज 
में मौजूद है । साधनहीन सर्वसाधारण के दुखों और अवसरहीनता के 
लिये समाज की 'प्रार्थिक व्यवस्था जिम्मेबार नहीं। बल्कि उनके अपने 
मन के हेप और दिसा की बूत्ति ओर उनके पू्व जन्म के कर्म ही है। 
थदि सवंसताधारण इस उपदेश के अनुसार अपनी दुरावस्था में भी 
सन्तुष्ट बने रहे तो ससाञ्ञ की आर्थिक व्यवस्था, वह चाहे कितनी दोष 
पर्स और न्याय पूर्ण हो काफी समय तक चालू रह सकेगी । जनता 
गाधीवाद के इस उपदेश का प्रभाव ऊनता पर जमाने के लिये 
गावीबाद द्वारा बतागी गयी ईश्वर सम्बधी धारणा पर हृढ़ विश्वास 
होना आवश्यक है | गाधीवाद इंश्वर विश्वास का उपयोग समाज की 
आर्थिक ज्यवस्था को यथावत रखने के लिये ही कऋरना चाहता है । यह 
लेच्य पारलोक्षिक नहीं सासारिक ही है । 


कक 
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पत्य-अहिंसा का प्रयोजन ओर आधार 


नैतिकता, सदाचार और न्याय के सम्बन्ध मे समाज के नियर्म 
और सत्य-अहिसा की घारणायें एक दूसरे पर निर्भर करती हैं। सत्य- 
अहिसा कया हैं ? व्यक्ति और समाज के जीवन पर सत्य अहिंसा के 
व्यवहार का क्या प्रभाव पडता है, वे किल इहेश्य को पूरर करते हे ? 
सत्य और अहिसा का उद्देश्य समाज को सुव्यव्स्था में रख कर व्यक्ति 
को अपना जीवन सुखप्रथ वना सकने और समाज्ञ को उन्नति कर समझते 
का अवसर देना है या कुछ और ? सत्य अहिसा स्वयं ही लक्ष्य हैं या 
व्यक्ति भर समाज्ञ के ऋल्याण का साधन हैं ? व्यक्ति और समाज का 
कल्याण और जीवन की सफलता कया सममी जाती चाहिए ? यह 
सब प्रश्न वहुत महत्वपूर्ण हैं। इन सब प्रश्नों के उत्तर पर ही यह 
निर्भर करेगा कि सत्य-अर्तिस[ कु रूण क्‍या समझा जाये । 

गाधीबादी या आध्यात्मवादी लोग मलुष्य-जीदन का उह्दे श्य ईश्वर 
मे साज्षात्कार करना या सगवान में लीन हो जाना ही बताते है। 
इसी उद्देश्य के अनुसार गाधीवाद्‌ सत्य-अहिसा का रूप निश्चित 
करता है । गाधीवाद सत्य-अहिसा का लक्ष्य समाज का सांसारिक या 
ओऔतिक कल्याण नही मानता वंल्कि मनुष्य का पारलौकिक कल्याण 
मानता है । इस दृष्टिकोण से सत्य-अहिसा इस ससार दी बस्तु नही रह 
जाते बल्कि इस समार से छुट्टी पा लेमे और परलोक प्राप्ति या ईश्वर 
से साज्ञासकार का ही साधन बन जाते हैं । यह केसे माना जाए सकता 
है कि सनुष्य जीवन से सत्य-अह्हिसा के नियमों के अनुसार व्यवहार 
तो करे परन्तु उसका प्रभाव उसके जीवन पर न पड़े 0 सत्य-अहिसा 
के नियर्मों का प्रयोग यदि मनुष्यों के परस्पर व्यवहार भें होगा तो उनका 
पहला परिणाम या असाव साखारिक होगा, पारलौ किक प्रसाव वाद से । 


सत्य, अहिसा पहिले भौतिक जीवत का ही साधन होंगी प॒रतौकिक 
जीवन का सावन बह से । 
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समाज के व्यवहार से हम सत्य-अहिसा की वारणा का प्रभाव 
किस रूप में देखते है ? या गाधीवाद, सत्य-अहिसा द्वार ईश्वर का 
साक्षात्कार करने के ल्षिए समाज को किस प्रकार के व्यवहार का 
उपदेश देता है ? गावीबाद सत्य का “ऊता! अथ 'परसेश्वरः बताता 
है । सत्य का व्यवहारिकः या सांसारिक अर्थ गावीबाब बताता है “जो 
सत्य हैं बही दूर दृष्टि से हितकर अथवा श्रेष्ठ हे इसलिये सत्य का अर्थ 
श्रेष्ठ भी होता है ।” अहिसा का अर्थ गावीबाद बताता है--“अहिंसा 
'केंवल आचरण का स्थून्न नियम नहीं है बल्कि यह मन की वृत्ति है। 
जिस वृत्ति में कही भी द्वप की गन्ध नहीं रहती, उसका नाम अहिसा 
।7& गाधीवाद के अनुसार यही सत्य और ऋहिसा की पहचान है । 
गाधीवाद के अनुसार सत्य 'साथ्य! (लद्य) ऑर अहिसा इस लक्ष्य का 
(सत्य को) प्राप्त बरने का 'साधन! ही है | गाधीवाद के अनुसार सत्य 
का अर्थ दर हृष्टि से हित, परमेश्वर से साक्षात्कार ही है और अहिंसा 
इस सत्य को ( ईश्वर को ) प्राप्त करने झा ही साधन है। मनुष्य और 
समाज के जीवन को सासारिक ओर भीतिक रूप में सफन बनाने का 
साधन नहीं । 
सत्य हिसा का आध्यात्मिक दृष्टिकोण 
गाधीयाद के अनुसार बताई गई सत्य और अहिसा की पहचान 
का व्यवहारिक रूप हम क्‍या देखते है ? मनुष्य वा “दर हृष्टि से हिततः 
को भूर्ल जाना और उस के मन मे छेष होना ही हिंसा है, यह घात 
ठीक है। प्रश्न यह है कि मनुष्य सत्य से बिमुख क्‍यों होता है ? उसके 
मन में हिसा क्‍यों उत्पन्न हो जाती है १ व्यक्ति जन्म से ही, भगवान फी 
इच्छा से असत्य और द्रेप की बृत्ति लेकर पेंदा होते है, यह मान लेने का 
कोईकारण नहीं । कोई भी मनुष्य जड वस्तुश्रों लोहे, ज्कडी या पत्थर से 
द्वेप नही करता | जन मनुष्यों का आपस में परिचय नही होता, उनमे 
ह्प होने की भी सभावना नहीं गहती। सनुष्यो का परस्पर सम्प्रन्थ 
होने पर ही उनसे हप हो सकता है । जिन लोगों से व्यक्ति को जीवन 
में सहायता मिलती है या सुख पहुँचता है, व्यक्ति उन से द्पन 
करता । व्यक्तियों या व्यक्तियों के समूहों मे हप उनके स्वार्थों मे सवप 
हो जाने,पर ही होता है । मनुष्यों में ठेप का फारण ईश्वर से साज्ञास्कार 
करने की होड या पारलौकिक प्रयोजन नहीं हो सकता। मनुष्यों मे 
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द्वेप के कारण तभी पेंदा होते है जब वे झ्पनी आवश्यकतायें पूरी करने 
के यत्न में वे एक दूसरे का विरोध करने लगते हैं | यह ठीक है कि 
व्यक्तियों मे द्वेष के ऊारण भौतिक या सासारिक ही होते हैं इसलिए 
जब गाधीवाद या आध्यात्मवाद कहता है कि सलुष्य को 'संसार का 
लोभ! नहीं करना चाहिए, सासारिक या भौतिक संघर्ष से नही फंसना 
चाहिए तो जान पडता है कि बहुत अच्छी बात कही गई है। जान 
पडता है गाधीबाद ने हवप के मूत्र कारण का उपाय बता दिया है। 
मनुष्य यदि 'ससार का लोभ न करे तो सनुष्य सत्य से विमुख नहीं, 
होगा ।समाज से हे प या हिसा का फोई कारण नहीं रहेगा । प्रश्न है, 
जैसे कि मनुष्य के लिए जीवन रक्त का प्रयत्न करना स्वाभातिक है 
व्रया उसी प्रकार सत्य से विमुख हो जाना और हू ष और दिसा की 
वृत्ति भी उसके स्वभाव और प्रकृति का अंश है ! क्या सनुष्य दवप 
और हिसा किये गिना जीवन रक्षा के प्रयत्त में और भौतिक सघधर्ष में 
सफलता पा ही नही,संऊता ! 
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सत्य के पालन और समार का लोभ छोड देने का उपदेश कोई 

नई बात नहीं हैं । यह उपदेश बहुत पुराना है। इस उपदेश को जान 
कर भी ससाज्ञ पररपर द्वप से नहीं बच सका, इसका क्या कारण है ९ 
सासारिक लोभ के कारण भौतिक संघर्ष क्या है? सृष्टि के अन्य जीवों 
की तरह मनुष्य सी जीवित रह सजने का प्रयत्न करता है । जीवित रह 
सकते का उपाय भौतिक आवश्यकताओं को पूरा करना है। भौतिक 
आवश्यकताओं को पूरा करना असत्य नहीं कहा जा सकता | यदि 
भौतिक आवश्यकताओं को पूरा करना असत्य है तो सभी जीबों का 
जीवन असत्य ही है। व्यक्तियों और समाज की यह आवश्यऊतायें 
परस्पर सहयोग से पूरी होती है । व्यक्तियों में सहयोग होने पर ऊिसी 
न किसी प्रकार के सम्बन्ध भी वन जाते हैं। जब तक व्यक्तियों के 
सहयोग और सम्बन्धों से इन की आवश्यकतायें पूरी होती रहती है 
उनमें परस्पर द्वेष नहीं होता वल्कि प्रेम और आक्रषण ही होता है 
जब व्यक्तियों के परस्पर सम्बंध एक दूसरे के जी सकने या आवश्य- 
कतायें पूरी कर सऊने के सार्ग में अडचन बनने लगते है तो असत्य, 
हेप, कगडा और हिसा पंदा हो जाती है । व्यक्तियों में परस्पर सम्बन्ध 
न होने पर उनसें दप या दिसा नहीं हो सक्रती परन्तु व्यक्तियों मे 
परस्पर सहयोग और स्स्व्न्व होना आवश्यक है | हम ऐसे मनुष्य की 
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कल्पना ही नही ऋर सकते जिसका किसी से सहयोग ओर सम्बन्ध 
न हो! मनुष्य के जीवन का ढड्ढ ही ऐसा है सि अन्‍य व्यक्तियों के 
सहयोग ओर सम्बन्ध के लिना उसके अस्तित्व की ऋल्‍पना हो 
असम्भत्र है 

हम ऐसे मनष्य की भी फल्पन्ता नही कर सकते जिसकी भौतिक 
आवश्यकतायें न हों! भोतिजश आवश्यकताओं को पूरा किये विना 
मनुष्य जीवित ही नहीं रह सकता | भौतिक आवश्यकताओं को पूर 
मिरने का यल्न ही भौतिक सघर् है । भौतिक संघर्प या साधारिक पदार्थों 
को पाने के यह्न मे सदा असत्य और हिसा पंदा हो जाय, यह सी 
आवश्यक नही। 


व्यक्ति और समाज्ञ के जीवन के लिए उनका सामूहिक प्रयत्न और ' 
पररुपर सहयोग अनिवार्य है | व्यक्तियों ओर समाज क जीवन की रक््ा 
के लिए इनकी भौतिक आवश्यकताओं को पूरा करना भी अनिवाय है । 
मनुष्य का शरीर भौतिक वस्तु है और भोतिक पदार्थों पर निर्भर करता 
है । उसके जीवन का क्रम सृष्टि के अन्य जीवों के जीवन की भाति 
भौतिक संघ का ही क्रम है । मौतिक संघर्ष द्वारा व्यक्ति और समाज 
के विकास को, उसका सामथ्य बढ़ने को मनुष्य का पतन वताना मनुष्य 
समाज के इत्तिहास को ठीक उल्टे रूप से पेश करना है। समाज के 
भौतिक सावनों का विफास होने पर न केदल व्यक्तियों के लिये जीवन 
रचा और शारीरिक सुख की सम्भानना बढ़ जाती है बल्कि उनका 
मानसिक और नंतिक विकास भी होता है। व्यक्ति और समाच से 
नंतिक्ता और न्याय की भावनाओं का त्रिकास समाज के भौतिक 
संघर्ष सें सफलता के साथ साथ ही होता है । ज्ञिन जातियों और 
समाजों के भौतिक साधन अविऋसित रहते हैं, उनमे सामूहिक प्रयक्ष, 
सामाजिक कतंव्य, नेतिकता, और न्याय की साबना भी बहुत कम रहती 

। ऐसे समाज के व्यक्तियों के विचार और व्यवह्यार फेवल व्यक्तिगत 
ओऔर अपने परिवार के स्वार्थ वक्त सकुचित रहते है । इनमें व्यापक सामा- 
जिक, राष्ट्रीय और अन्तरराष्ट्रीय न्याय की सावना नहीं हो सकती । 
इस का प्रमाण हम अपने देश की और दूसरे अनेक देशों फ्री उन सब 
जातियों के विचारों और व्यवहार से देख सकने हैं जो अभी तक 
भौतिक सभ्यता के विकास से बहुत कम परिचित हैं। प्राय ही ऐसे 
अशिक्षित और अविकसित लोगों के अज्ञान और चुद्धि क्री कमी को 
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इम्रानदारी और उन के जीवन की संक्षिप्त आवश्यक्रताओं को सस्तुष्ट 
जीवन का नाम दे दिया जाता है परन्तु अज्ञान, बुद्धि की कमी और 
अलामण्य फो इधानदारी और सनन्‍्तोष नहों समझा जाना चाहिये | 
भौतिक संघर्ष के कारण हिंसा 

जीवन निर्बाद के लिए भौतिक या सासारिक संबर्ष के दो रूप होते 
है । सोतिक सधर्प का एक हूप है, मनुष्य का प्रकृति से अपने निवराह क 
लिए उपयोगी और आवश्यक पदार्था को लेना है । उाहरणु॒वः जंगल्लों 
से आवश्वक वाज्बुय्यें ले लेना, प्रथ्यों का खोद कर आवरयक वह 
का निमाज लेना, खेतो द्वारा आवश्यक वस्तुओं को पेंदा कर लेना और 
प्राकृतिक पदार्था को मनुष्य के उपयोग मे आ सकने याग्य रूप दे देता, 
उदाहरणत मकान, कपडा या मशीनें बना लेना । ऐसे कामों से व्यक्ति 
या समाज प्रति से संबर्य ररता है । व्यक्तियों को प्रक्ृति से यह सधर्प 
सासूदिक रूप से, परम्पर सहयाग से करना पडता है । यदि इस प्रश्नर 
के भातिक सबप से या खासारिक पदार्थों को बनाने या पाने के सबप से 
व्यक्तियों के स्वार्थों मं एक दूसरे के व्यव्रह्यर से कोई झगड़ा न हा तो 
उनमे असत्य, द्वेष ओर दिखा न हागी । असत्य द्वेष और हिंसा व्यक्तियों 
मेतव हातो हू जब सामूहिक रूप से परस्पर सहयोग द्वारा सासारिक 
पदार्थों को पा लेने के वाद उनके वटवारे झा प्रश्न आता है अर्थात्‌ जब 
कोई व्यक्ति दूसरे क हिस्से या दूसरे के श्रप्त के फच को समेट ल्ने का 
यत्न करता है | या दूसरों क ज्ञोबव ऊ प्रयत्न में रोड बतता है । हर प 
ओर हिसा का कारण यह भी हाता है कि सप्ात्र के अविकार से 
आवश्यक पढाथे याऐे पदार्था को उत्पन्न करने के सावन प्रथ्यी, पशु 
आदि इतनी मात्रा में न हों कि सर की आवश्यक्रतायें सन्‍जुष्ट रूर से 
पूरी हो सकें | ऐसी अ्रवस्था से कुछ व्यक्ति सुख, सन्‍्तोप से रहने क लिये 
दूसरों की अपेक्षा अविरक पदार्या और सावतों पर अविशार जमा लें 
यथा कुछ व्यक्ति अपनी आवश्यकतारयें पूरी करने के लिये अभधिय लगने 
वाला श्रम स्क्य न कर ऐसा श्रम अपने लिये दूसरों से कराने का यत्न 
करें, दूसरों के श्रम्त के फल् पर सुख्च चेन करें | भांतिक सघर्प के ऐसे 
परिणाम तब होते हैँ जब समाज अपनी भौतिक आवश्यक्रवाओं को 
पूरा करन के लिये सामूहिक रूप से प्रकृति से सघप करके अधिक घन 
( आवश्यकता पूर्ति के पदाथ ) पं करने का साग छोड व्यक्तिगत 
स्वार्थ से पदाथा ऊ लिये आपस में सघप करने लगता है | 
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ऐसी अवस्था में समाज में दिखाई देने वाले संघ के दो कारण 
होंगे। एक कारण हो सकता है अपने व्यक्तिगत या परिवारिक हित और 
स्वार्थ क लिए दूसरों ऊे श्रम का छीनते का यत्र करना । जीवन निर्वाह 
क लिए इस प्रकार के सघर्ष को असत्य या हिंसा कद्दा जा सकता है । 
सेसी अवस्था में असत्य और हिंसा की कसौटी दूसरे के श्रम का फल 
छीनने की उच्छा ही मानी जायगी। समाज में इस प्रकार का सघर्प 
या हिंसा हाने पर ऐसी हिंसा से बचने का प्रयत्न भी स्वाभाविक रूप 
ईसे होने लगेगा। जीवन निर्वाह और आत्मरक्षा के लिए हिंसा से चचने 
के सघप का प्रयोजन हिंसा को दर कर अहिंसा का अधिवरएर प्राप्त 
करना होगा । हिंसा से बचने क प्रयत्न को हिंसा नहीं कहा जा सकता | 
गाधीवाद जीवन निर्वाह क लिए सघप के पहले ढड्ढ को श्रर्थात पेद्वार 
के सावनों पर जमाये हुए अधिकार से दसरों क श्रम का फल छीन 
लेने को तो शाश्वत अद्दिंसा कहता है और ऐसी हिंसा से बचने के 
प्रयत्न की ही हिंखा वत्ताता हे । 


समाज में नेंतिकता, न्याय और सत्य-अहिसा के व्यवहार की 
कसोटीउस्माज के सभी व्यक्तियों ऊँ लिये जीवन रक्षा का अवसर पाना, 
एक दूसरे से निभय रहना, परस्पर सहयोग और जीवन की अ्रधिक से 
अधिक आवश्यकताओं को पूरा कर सकना हो माना जाना चाहिये । 

सभी लक्ष्य भौतिक है । इन लक्ष्यों को पूरा करने के लिये आवश्यक 
है कि मनुष्य-समाज अपने भौतिक साथनों का विकास कर जीवन की 
आवश्यकताओं को परा करने के भौतिक संघपष मे सफल हो सके। 
भांतिक सधर्ष की उपेक्षा करके समाज सतोपष और विकास की ओर नहीं 
घट सकता | अपनी आवश्यकताओं को पूरा करने के सांवनों का विकास 
न कर प्रकृति द्वारा उत्पन्न अवस्था में ही जीवन निर्वाद्द करते रहना 
पशुता का लक्षण है । 

यदि हम समाज की नेंतिकता और न्याय को सर्वज्न और न्यायकारी 
भगवान क आदेशों के अनुसार चलता ही हुआ मान लें तो सी यह 
मानने का कोई कारण नहीं कि भगवान अधिकाश मनुष्यों को असहाय 
निर्वल, भूखा-तगा और अनेक रोगों से पीड़ित ओर एक दूसरे से 
भयभीत देख कर प्रसन्न हीगा या समाज के अधिकाश लोगों का पीड़िद 
और असतुष्ट अवस्था में रहना सत्य-अर्दिसा द्वारा भगवान के साक्षात- 
कार का मांगे है। यह मान लेने का कोई कारण नहीं कि भौतिक रूप 
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से दुखी और असहाय मनुष्य के लिये भगवान के साक्षात्कार का 
अवसर अधिक है । 

यह जान कर कि मनुष्यों का परस्पर सहयोग अनिवार्य है और 
जीवन की रक्षा और विकास के लिये भौतिक सघर्ष भी अनिवार्य है 
और यह मान कर कि सत्य अहिसा व्यक्ति के जीवन को पूर्खता देने 
और समाज में सुव्यवस्था की रक्ा का साधन है| सत्य-अहिसा का 
ऐसा रूप निश्चित करना आवश्यक है जो समाज के व्यक्तियों, समूहों * 
या श्रेणियों से द्वेप के कारण उत्पन्न न होने दें। यह निर्विवाद है कि 
भौतिक संघर्ष व्यक्ति और समाज के जीवन की रक्ता के लिये अनिवाये 
है। व्यक्तिगत या सामूहिक रूप से जीवन रक्षा के साधनों को पाने 
ओऔर इन साधनों का विकास करने के प्रयत्न या भौतिक संघर्ष समाञ्ञ 
मे द्ेप के कारण पेंदा नही करते | समाज में द्वेष और हिंसा के कारण 
तब उत्पन्न होते है जब व्यक्ति जीवन की आवश्यकतायें पूरी करने के 
लिये परस्पर सहयोग द्वारा प्रकृति से संघर्प न कर समाज के दुसरे 
व्यक्तियों से होड, छीना-झपटी और संघर्ष करने लगते हैं । 


देंप और हिंसा का कारण मनुष्यों का तपनी भौतिक आवश्य- 
कतायें पूरा करना नही है। वल्कि द्वेष और हिसा का कारण मनुष्यों 
का अपनी आवश्यकत्तायें छीना-कपटी के अनुचित तरीके से पूरा करना 
है। जीवन की रक्षा और विकास के लिये भौतिक पदार्थों को अपनाना 
या भौतिक संघर्ष ही व्यक्तियों और समाज के जीवन का आधार है 
इसलिये उससे समाज को हानि पहुँचाने वाली हिसा और द्वेष की 
प्रवृत्ति उत्पन्न नही हो सकती। हिसा और द्वेप का कारण व्यक्तियों 
का व्यक्तिगत स्वार्थ का दृष्टिकोश ही होता है । हिसा और द्वेष से 
बच कर भौतिक सघणषे से सफलता पाकर व्यक्ति और समाज्ञ को सुखी 
और समृद्ध बनाने का उपाय व्यक्तिगत स्वार्थ के व्यक्तिवादी दृष्टिकोण 
को छोड़ कर सामूहिक और सामाजिक हित के समाजवादी दृष्टिकोण 
भे सत्य-अहिसा का निर्णय करना ही है। 
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गावीबाद हिंसा या द्वेप को मनुष्पर के हृदय का पाप बताता है | 
गावीवाद या इश्चर की आतलाओं के अनुसार चलने का दावा करने 
घाले सम्प्रदाय हिंसा को परमेम्चर फी भाव के विरुद्ध अपराध और 
अहिसा को परमेश्वर का प्रसन्न ऊरने और परमेश्वर से साक्षात्कार पाने 
का मार्ग बताते हैं । इस प्रयोजन ओर परिभाषा के अनुसार अहिसा 
एक पारलौकिक और आध्यात्मिक वस्तु बन जाती है श्रीर उसके रूप का 
निश्चय व्यक्ति और इसके समाज्ञ के हाथ की बात नहीं ज्ञान पड़ती | 
अहिंसा को आध्यात्मिक दस्तु या परलोऊ प्राप्ति का साचन त्रता कर भी 
गावीवाद आर ईश्वरवादी सम्प्रदाय अहिसा का व्यवहारिक्र रूप फिसी 
से द्वेप न करता और किसी को दुख नदेना ही बताते हैं । मनुष्य के लिय 
डुस्थ का सबसे बडा फारण उस से जीवित रहने का अवसर था उसका 
बन छीन लिया जाना है। जीवन मे सन्‍्तोष देने वाल या जीवन रक्षा 
के लिए आवश्यक ओर उपयोगी पदार्य, और ऐसे पद्मर्थों को उत्पन्न 
छरने के साधन ही वन हैं इसीलिये वर्म और अ्रह्धिंसा को व्यास्या 
करते हुए सभी सम्प्रदायों से क्रिसी झा घन्र चुरा लेना या जबरदस्ती 
छीन लेना ही,सब से बडा पाप या हिंसा बताई गईं है । ऐसा व्यवच्यर 
ले करना ही अर्ठिसा ओर सत्य का पालन माना गया है तथा इंश्बर से 
साक्षात्कार का सांग बताया गया है। 


मनुष्य के जीवन की रक्ता करने वाले ओर उसके लिये उपयोगी 
सभी पदाथ भौतिक बम्तुयें है । इन पदार्थों का एक दुसरे से छीनना या 
ने छीनना भी मलुप्य का भौतिक व्यवहार है | इस दृष्टि से हिसा 
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अर्थ मनुष्यों के भौतिक या सासारिक जीवन में बाधा डालना और 

अहिसा का अर्थ दूसरे व्यक्तियों के सांसारिक या भौतिक जीवन में 

बाघा न डालना ही है। हिंसा और अहिसा मनुष्य के भौतिक व्यवहार 
के रूप और परिणाम हैं । ऐसी अ्रहिसा को यदि आध्यात्मिक वस्तु कहा 

जाय तो इस आध्यात्मिकता को मनुष्य के भौतिक जोवन से प्रथक नहीं 

किया जा सकता । इस श्राध्यात्मिकता का प्रयोजन समाज के जीवन 

निर्वाह की या आर्थिक व्यवस्था की रक्षा करना ही है । इस अहिसा के" 
पालन से परलोक में जिस परमेश्वर से साक्षात्कार होगा। उसका 

सांसारिक रूप समाज सें मौजूद आर्थिक व्यवस्था ही है। 


सम्नाज़ की सुव्यवस्था के लिये अहिसा अर्थ व्यक्तियों से उनका 
घन न छीनने के नियम का पालन आवश्यक है | इसका स्पष्ट अथ है 
कि हिंसा या अहिसा का मूल व्यक्ति और घन के सम्बन्ध में है। इसलिये 
हिसा या अहिंसा का निर्णय करने के लिये व्यक्ति और घन के सम्बन्ध 
की नेतिकता का निर्णय करना ही मौलिक प्रश्न है। किसी से घन छीन 
लेने का अर्थ घन के उचित, न्यायपूर्ण मालिक से उसका घन छीना 
जाना है परन्तु 'घन का मालिक किस व्यक्ति को समका जाय ? घन या 
वस्तुओं पर उचित और न्यायपर्ण स्वामित्व के अधिकार की कसौटी 
क्या मानी जानी चाहिये ? 


मनुष्य के लिये उपयोगी अनेक पदार्थ या घन प्रकृति में पाये जा 
सकते हैं और अनेक पदार्थों को मनुष्य के श्रम से बनाना पड़ता है। 
जंगलों से फल, लकडी या भूमि से मकान आदि बनाने के लिये आवश्यक 
पदार्थ लिये जा सकते हैं । नदी या तालाव से जल लिया जा सकता 
है। मनुष्य के लिये उपयोगी पदार्थों के प्रकृति मे रहमे पर भी उन्हें 
प्राप्त करने के लिये श्रम की आवश्यकता होती है। मनुष्य का श्रम 
ही प्राकृतिक पदार्थों को उपयोग के योग्य बना कर धन का रूप दे देता 
है। प्रश्न यह है कि पदार्थों पर अधिकार उन्हे धन बनाने के लिये श्रम 
करने वाले व्यक्ति का माना जाय या किसी दूसरे व्यक्ति का ? इस 
प्रश्न का उत्तर बहुत सीधा नही है | हम अपने अनुभव से देखते है कि 
वन बनाने या पेदावार के लिये श्रम करने के लिये मनुष्य को साधनों 
की भी आवश्यकता होती है। जगत से घास या ज्ञकड़ी रहती है 
परन्तु खुरपी या कुल्दाडी के त्रिगा घास या लकड़ी सुविधा से पर्याप्त 
मात्रा से नहीं प्राप्त की जा सकती । प्रथ्व्री के भीतर जल है और अन्न 


हू 
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उपजाने की शक्ति है परन्तु साधनों के विना प्रथ्वी से जल पाने या अन्न 
उपजाने का श्रम नही किया जा सकता | क्वल जंगल और प्रथ्वी से 
उपयोगी पदार्थों को प्राप्त करने के हथियारों को ही साधन नहीं माना 
जाता, समाज मे ऐसी भी अवस्था आ जाती है जब जंगल और प्रथ्वी 
को भी साधनों या धन की श्रेणी मे गिन कर व्यक्तिगत सम्पत्ति बना 
लिया जाता है । 


मनुष्य के जीवन की रक्षा के लिये उपयोगी पदार्थ या धन मनुष्य 
के श्रम और साधनों के सहयोग से उत्पन्न होते हैं| इस प्रकार उत्पन्न 
होने वाले धन पर श्रम करने वाले का अधिकार माना जाय या साबवनों 
के स्वामी का ? श्रम और साधनों के सहयोग से उत्पन्न धन में हिस्सा- 
वाट के लिये क्‍या सिद्धान्त और अनुपात माना जाय? यही प्रश्न 
सामाजिक दृष्टि से हिंसा और अहिसा का निर्णय करता है। सामन्त- 
वादी और पूजीवादी समाज की अहिंसा की घारणा के अनुसार 
श्रम और साधनों के सहयोग से उत्पन्न घन पर मुख्य अविकार सावनों 
के स्वामी का ही समझा जाता है। गाधीवाद और आध्यात्मबाद के 
अनुसार पंढावर के सावनों और सम्पत्ति पर 'क्रमागत स्वामित्व के 
अधिकार की रक्षा करना ही अहिसा है | इसके विपरीत इस नेतिकता 
के अनुसार साधनहीनों का साधनों पर अविकार करने की इच्छा 
और प्रयत्न हिसा का मूल है । समाज से हिंसा का यह कारणा दूर रखने 
के लिये ही गाधीवाद भौतिक सघर्ष और सस्तार के लोभ से दूर रहने 
का डपदेश देता है। यह समझ लेना कठिन नहीं कि गाधीवबाद का 
यह उपदेश साधनवानों के लिये नही मुस्यता साधनहीनों के लिये ही है 
क्योंकि साधनद्दीन के संघर्प से ही व्यवस्था को बदलने वात्ती दिसा 
भी आरम्भ होती है। दास श्रथा के युग में दारसों के श्रम से उत्पन्न धन 
पर श्रम करने बाले दासों का नही वल्कि दासों के स्वामी का ही 
अधिकार न्यायपूर्ण माना जाता था। साधनों का स्वामी साधनहीन को 
अपनी सम्पत्ति के उपयोग से जीविका कमाने काअवसर देने के मूल्य में 
उसके श्रम के फत्न का अधिक्राश भाग ले लेता है | दास प्रथा, जमीन्दारी 
प्रथा; स्वामी सेवक और मालिक मजदूर के सम्बन्ध न्याय की इसी धारणा 
के उत्तरोत्तर परिवर्तित होते हुए रूप हैं | सम्पत्ति पर व्यक्तिगत अधि- 
कार और ऐसे अविकार द्वारा दूसरे के श्रम से लाभ उठाने के अधिकार 
को श्रहिआ और न्याय समभने वाली व्यवस्था मे, उस व्यवस्था के मूल 
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सम्पत्ति के अधिकार पर चोट आती अलुभव होती है, हिसा और हे 
समम लिया जाता है । सामन्‍्तवादी और पू जीवादी समाज की सस्पूर्य 
नैतिकता और सत्य-अहिसा की घारणा इसी अहिसा को ससाज के जीवन 
पर लागू करने का प्रयत्न है। सामन्‍तवादी ओर पूजीवादी समाज धन 
पैदा करने के साधनों पर कुछ व्यक्तियों के स्वामित्व और उससे मुनाफा 
पाने के अधिकार को शाश्वत न्याय, सत्य और अद्दिसा क रूप से स्त्री- 
कार करता है और इस सत्य और अहिसा की रक्षा को ही सम्राज का 
आधार मान कर, सत्र से अधिक महत्व देता है । इस अहिसा से गिर 
जाना वह ईश्वर की आज्ञा का विरोध और पाप समभता है। गाधीवाद 
के सत्य और अहिसा की धारणा का मूल आधार यही विश्वाध है। 
सम्पति पर व्यक्तिगत स्वामित्व और उसके द्वारा दूसरे के श्रम 
से ल्ञाभ उठाने के अविक्नार की अहिसा को यथावत रखने के लिये 
समाज पर शासन करने वाली मालिक श्रेणी शरस्त्रों और व्यवस्था के 
सभी सासारिक साधनों का उपयोग करती है। इन सासारिक साधनों 
की एक सीसा है इसलिये मालिक श्रेणी के विचारक अपनी श्रेणी के हित 
की रक्षा के लिये आध्यान्मिक सावनों का आविष्कार कर लेते हैं । इसी 
आध्यात्मिक साधन के रूप में गावीबाद साधनहीनों कु सखार का 
लोभ न कर अपनी आवश्यकतायें कम रख कर सतोप से शान्ति पाने 
का उपदेश ठेता है । यह रहस्य जान कर कि साधनहीनों के सास्रा- 
रिक संतोष के लिये साधनों को प्राप्त करने की इच्छा, सम्पत्ति की 
मालिक श्रेणी के अधिकारों के लिय सब से बड़ा खतरा है, इस ओेणी 
के विचारकों और गाधीवाद ने अहिसा का अर्थ यह निश्चित कर 
दिया है कि समाज में पेदा होने वाले धन पर साधनों के स्त्रामी का ही 
अधिकार सुख्य ओर श्रम करने वाले का गौण है। श्रम करने वाला 
साथनों के मालिऊ की दया से जो पा जाय उसी से उसे सतोष कर लेना 
चाहिये | यही साधनहीन का सामाजिक और पारलौकिक घर्म है। 
आशव्यात्ममाद और गाधीवाद के अनुसार धन पर साधनों के 
स्वामी के अविकार के विश्वास ने ही इस प्रकार के नैतिक डपदेशों को 
जन्म दिया है कि प्रजा, दास, सेवक या मजदूर का धर्म अपने स्वामी 
का हित पूरा करने के लिये प्राख दे देवा ही है | दास, सेवक या मजदूर 
को कभी स्वाप्ती चनने का विचार या आशा नहीं करनी चाहिये । 
इसी सामतवादी पूजीवादी धारणा का समर्थव अहिंसा के नाम पर 


छ 
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करने के लिये गाधीवाद मजदूरों के जीवन का आदर्श यह निश्चित 
करता है--“शूद्ध का तो कहना ही क्या ९ उसके पास कोई मिल्फीयत 
कभी होने वाली ही नहीं है इसलिये जो शूद्र केवल धर्म समझ कर 
परिचर्या ही करता है और जिसे मालिक होने का लोभ तक नहीं है, 
यह हज़ार बन्दना के योग्य है और सर्वॉपरि है। * गाधीवाद शू' 

दास, सेवक और सज़दूर की स्तुति करने और उन्हे सर्वोपरि माव लेने 
के लिये तेयार है यदि वे स्वयं मालिक होने की इच्छा न करे । शूद्ध की 
ऐसी स्वयं स्वीकार की हुई दासता ही मालिक के अधिकारों की सब से 


बडी रक्षा ओर जमानत हो सकती है। 


इस सामतवादी और पजीवादी नेतिकता के अनुसार ही गाधी 

जी ने भारत के लिये स्वराज्य या रामराज्य का आदर्श बताते हुए 
धनहीन सर्वेसाधारण के शआ्लर्थिफ रूप से स्वतत्र हो जाने या आत्म- 
सिरेय का अधिकार पाने का लक्ष कभी जनता के सामने नहीं रखा। 
इसके विपरीत गाधीजी ने साधनहीनों को समझाया है कि--“अमीरी 
अमीर को सुखी नहीं बनाती न गरीबी गरीब के दुख का कारण होती 
है। ' करोडों को तो गरीब ही रहना है इसलिये उन्हे भोग वासना 
छोडनी चाहिए ।' + गाधीवाद जिस अहिंसा या आर्थिक व्यवस्था को 
समाज के लिए आदर्श बताता है, उसके अनुसार वह समाज मे करोडों 
का गरीब रहना स्वाभाविक्र, आवश्यक और सामाजिक न्याय समझता 
है। शाधीवाद के अनुसार मालिक श्रेणी के अरितत्व भौर अधिकार ही 
अहिसा है समाज मे कुछ लोग तभी मालिक और अधिक अधिकार 
सम्पन्न हो सकते है जब ल्ञाखो व्यक्ति असरहाय अन्रस्था मे उनकी 
इच्छा के अनुसार पशुवत कार्य करने के लिए विवश हों। गाधीवादी 
अहिंसा की दृष्टि से समाज मे साधनवान और साधनटद्ठीन दोनों ही 
श्रेणियों का रहना आवश्यक है। साधनहीनों और दरिद्रों के असहाय 
जीवन को सह्य बना देने का उपाय गाधीवाद की दृष्टि में इन लोगों का 
आर्थिक रूप से आत्मनिभर हो जाना नही बल्कि इन लोगों का त्याग 
की भावना से ससार का लोभ न कर अपनी अवस्था से सतुष्ट बने 
हना है | यदि साधनहीन, द्रिद्र अपनी अवस्था को ईश्वरीय न्याय 
मान कर जीवन रक्षा के लिए आवश्यक साधनों को पाने की चेष्टा न 
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करें तो उन के शने शने नष्ट हो जाने पर भी साधनों की मालिक श्रेणी 
के लिये किसी प्रकार की “हिला”? की आशका का अवसर नहीं रहता । 
यही गाधीवादी अहिसा का प्रयोजन है। 


न्‍्याग द्वारा अहिसा 
गाधीवाद के अनुसार सामाजिक और व्यक्तिगत अशान्ति का 
कारण मनुष्यों का भौतिक या सासारिक सथर्ष सें फंस कर दंप और 
हिसा में डूब जाना है। सासारिक संघर्ष को समान्न में अशान्ति का 
कारण सानने का सीधा अर्थ है, जो लोग साधनों के अभाव सें 
सन्तोष नहीं पा सकते वे साधनों को पाने की चेष्टा करते हैं । समाज्ञ की 
अवस्था ऐसी नही है कि सावन फालतू पड़े हों जो चाहे उन्हे अपना 
ले । साधनों पर कुछ लोगों ने अधिऋार जमाया हुआ है | जब साधन- 
हीन साधन पाने का यत्न करते है तो साधनों क वर्तमान स्वामियों 
और साधनहीनों में सघर्ष आरम्भ हो जाता है।यह सधर्ष व्यक्तिगत 
रूप में ही नही श्रेणियों के रूप मे प्रकट होने लगता है। सघर्ष का 
कारण साधनहीन श्रेणी का साधनों को पाने की चेष्टा करना और 
साधनवान श्रेणी का साधनों पर केवल अपना ही अधिकार चनाए 
रखने की चेष्टा करना है। गाधीवाद इस प्रकार के सघर्ष को समाज 
के लिये आर्थिक और आध्यात्मिक रूप से हानिकारक समभता है । 
गाधीवाद समाज में मोजूद विकट आर्थिक विपमता को स्वीकार करता 
है। समाज से ऐसी विपमता दूर करना भी आवश्यक समभता है परन्तु 
इस विषमता को दूर करने का उपाय समाज से साधनों के स्वामित्व की 
विपमता दूर करने के लिए समाज के पेदावार के साधनों का सप्ताजी- 
करण करके सब्र लोगों को जीवन निवोद्द का समान अवसर और 
आत्मनिर्णयय का अधिकार देना नही समझता । गाधीवाद के विचार में 
सासारिक सघर्ष का मुख्य कारण मनुष्य के हृदय में सासारिक लोभ 
ही है। गाधीवाद का उपदेश है क्वि भौतिक साधनों को पा लेने से 
मनुष्य को शान्ति नहीं मिल सकती । शान्ति का उपाय सब्र लोगों को 
'लीवन की आव॑श्यकता पूर्ति का अबसर दे देना नही भोग विलास की 
इच्छा और ससार का ल्ोभ छोड त्याग की भावना से संतोष पाना है । 
समाज से दिसा और सघर्ष दूर करने का उपाय गाघीवाद सामू- 
हिक हित को लक्ष्य मान कर साधनहीन और साधनवान श्रेणियों- 
संवक-आर रक्षक या पिता पुत्र का सम्प्रन्य कायम कर आपसी 
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विश्वास और प्रेम का सम्बन्ध स्थापित करना वताता है। इसी विश्वास 
के अनुसार गाधीजी ने मजदूरों को, आत्मनिर्णय का अधिकार प्राप्त 
करने का उपदेश न देकर अपना भाग्य स्वामी श्रेणी के हाथ सॉपने का 
ही उपदेश इस प्रकार दिया है--““उनकी सच्ची भल्लाई धर्म का पालन 
करने मे है। उन्हे इंश्वर का ज्ञान होना चाहिए, उसके लिए सत्य-अहठिसा 
का पालन आवश्यक है। इसी का दूसरा नाम प्रेम है! जहा प्रेम है 
वहा जीवन है, जहा घृणा है वद्ा नाश है ।?# इस उपदेश में मजदूरों 
की असन्तुष्ट और मोहताज अवस्था का उपाय उनके आत्मनिर्भेर वनने 
की चेष्टा नही माना गया वल्कि मजदूरों का मालिक श्रेणी के प्रति प्रेम 
से उस श्रेणी के कल्याण के लिये आत्मवत्तिदान द्वारा सन्तुष्ट हो जाना 
ही बताया गया है। इस उपदेश से गावीजी ने मजदूरों के सब सकट 
दर हो जाने की आशा ठिलाई है । 


गाधीवाद का यह उपदेश सुनने में अच्छा लग सफता है परन्तु 
इस उपदेश का व्यवहारिक और क्रियात्मक रूप क्‍या होगा ? समाज 
मे भिन्न भिन्न अवस्थाओं मे रहने वाले लोग यथा श्रेणिया त्याग के 
डपदेश पर किस ढ ग से आचरण कर सकते है ? भिन्न भिन्न श्रेणियों 
के त्याग का परिणाम स्वय उस श्रेणी के लिये और दमरी श्रेणियों 
करे लिये क्‍या होगा? समाज्ञ में बहुत वडी सख्या ऐमे लोगों की है 
जिन्हे पेट भर भोजन पाने या कठिनाई से अपना शरीर ढक सफने 
का भी अवसर नही, जो लोग रोग या सकृट पडने पर उस से रक्षा 
का कोई उपाय नहीं कर सकते | यह भी व्यान मे रखना आवश्यक है 
कि इस प्रकार के लोगों की या इस श्रेणी की सख्या बढती ही जा रही 
है। ऐसे लोगों को असतुष्ठट तो कहा जायगा परन्तु उन्हे ससार के लोभ 
से अथवा भोग-विज्ञास की इच्छा से अध नहीं कहा जा सकता । ऐसे 
लोगों ले यदि जीवन के लिये आवश्यक भौतिक साधनों की इच्छा न 
करने की आशा की जाय तो इसका अथथ होगा कि वे जीवित रह सकने 
के लिये अत्यन्त आवश्यक पदार्थों के लिये भी प्रयत्न न करें | यह लोग 
जीवन के लिये आवश्यक पदार्थों को पा कर सतुष्ट रहे जेधा कि 
साधनवान मालिक श्रेणी चाहे |_इस श्रेणी के ऐसे सनन्‍्तोप को गाधी: 
बाद प्रेम या भोगविलास से मुक्ति बताता है । 
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भोग विज्लस की इच्छा या सांसारिक पदार्थों के अनुचित लोभ का 
क्या अर्थ सममा जाना चाहिए ? साधनवान व्यक्ति के जरीदार रेशम 
के कपड़े पहनने को था अपने सनन्‍्तोष के लिये दूसरों को कपड़ा बांटने 
को तो हम न्याय कहे परन्तु साधनहीन के अप्ना या अपनी सन्‍्तान 
का तन ढ॑क्ने की इच्छा को संसार का लोभ समझ लें ? भूखे और 
नगे व्यक्ति का भोजन-बखत्र के त्षिण इच्छा और यत्नष करना ससार का 
लोभ और भोग विज्ञास की इच्छा नहीं कहा जा सकता | ऐसा प्रयत्न 
करना मनुष्य का अपने जीवन के प्रति प्राकृतिक कत्तव्य है। यह कैसे 
मान लिया जाय कि कुछ लोगों की प्राकृतिक आवश्यकताएं अन्य 
लोगों की अपेक्षा अधिक होना उचित और न्याय है और कुछ लोगों 
का भूखा और नंगा रहता ही न्याय है। ऐसे लोगों की अपनी अवस्था 
सुधारने के प्रयत्तों को अनुचित लोभ या अहिंसा की प्रवृत्ति नही कहा 
जा सकता | इसके विपरीत समाज में पेदा होने वात्ते घन को अपने श्रम 
के परिणाम से अधिक या सामाजिक भाग के अनुपात से अधिक भोगने 
की इच्छा या व्यवद्दार को अनुचित लोभ कहा जाना चाहिये । पंदावार 
के साधनों और पदार्थों को अपने अधिकार में कर जीवन से सनन्‍तोष 
पाने या जीवन रक्ञा कर सकने का अवसर दूसरों से छीन लेने की बूत्ति 
या व्यवहार को भी संसार का अनुचित लोभ या भोग-विल्ञास में अन्धा 
हो जाना कहा जायेगा | 


जब कोई व्यक्ति अपने सामाजिक भाग से या अपने श्रम्म के परि- 
णाम से अधिक पदार्थों या साधनों पर अधिकार कर लेना है तो दसरों 
के लिये अवसर की कम्ती से समाज्ञ में विपमता, अशान्ति और हिसा 
पैदा हो ज्ञाती है। ससार का ऐमा लोभ या भोग बिलास की इच्छा 
केवल साधनों की मालिक श्र णी कर सकती है। दूसरों की अपेक्षा अधिक 
सामथ्य और शक्ति होने पर ही किसी की ठिंसा की जा सकती है। 
स घनहीतन श्र णी अपने जीवन की रक्षा के लिये उचित और आवश्यक 
पदार्थों को भी नही पा खफती | अप्ने भाग से अधिक दसरे के भाग 
का घन पा लेने का अवसर या यत्न साधनदीन श्रे णी के लिये कल्पना- 
तीत है। परन्तु सामन्तवाद और पू जीवाद का न्याय और गाधीवाद 
की अव्यात्मिक विचारवारा भोग-विज्ञास की, इच्छा और समार का 
लाभ छोडकर त्याग द्वारा सन्‍्तोष और सुख पाने का उपदेश उसी वर्ग 

ते हैं जो सासारिक या भौतिक सावनों के अभाव में असन्तुए हैं। 
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यदि यह सावनहीन वर्ग अपनी आवश्यकताओं को पूरा करने के लिये 
भौतिक साथनों को शराप्त करने का यत्न सामूहिक और सगठित रुप मे 
करंगा तो समाज की वतमान अवस्था मे सम्पूर्ण साधनों पर अधिकार 
जमाये हुए सावनवान श्रणी की सत्ता और एकाविकार पर चोट 
आयगी। सावनहीन श्रेणी की जीवित रह सकने के लिये यह मारें 
« और प्रयत्न सावनवान श्रेणी की अन्याय और दिसा जान पडती है। 
सावनवान श्रेणी द्वारा सावनहीन श्रेणी को कठिनाई से पेट भरने मात्र 
का अवसर देकर उस के श्रम के फल्न ( मुनाफे ) को दथियाते जाना 
सामम्तवाद, पू जीवाद और गाधीवाद की दृष्टि में अन्याय और हिंसा 
नहीं | ऐसी व्यवस्था इन की दृष्टि से क्रमागत शाश्वत खत्य अहिसा 
ओर न्याय है । 

गावीबाद समाज्ञ को अशान्ति, आपसी सघर्प और दिंसा से 
बचाना चाहता है इसलिय वह समाज्ञ की वहु सख्यक् सावनहीन श्रणी 
को इपदश देता है कि सनन्‍्तोप पाने का उपाय जीवन की आवश्यकताओं 
को परा करने का यत्न करना नही है बल्कि अपनी आवश्यछताओं को 
ससार का मायाजाल समम कर इन्हे दवा देना है। स्वय अथवा हमारे 
परिवार क भूखे नगे होने पर उचित अधवश्यक्र अन्न-बस्र पाने की चेष्टा 
करने से सताप नहीं होगा वल्कि ऐसे +प्ट को कष्ट न मानने से ही 
खतोप द्वोगा । गावीवाद आवश्यकताओं से पीडित सावनहीनों को 
सममाता है कि “अमीरी अमीर को सुखी नहीं वना सकती |” अमीरों 
की तरह जीवन की आवश्यकताओं को पर्स ऊरने के साधन पाने 
की चेष्टा करना व्यथ है ओर हिंसा का भागे है। तुम जीवन के 
साधना का लोभ मत करो, उन्हे अमीरों के पास ही रहने टो और 
मालिकों या अमीरों से प्रेम करके अपना जीवन सफल बनाओ । 
गाधीवाद के इस उपदेश से कितने सावनद्वीन लोग अपने जीवन म 
अभावों से पीडित रह कर इंश्वर का साक्षात्कार पा सके हैं, कहना 
कठिन है। हॉ, यह निश्चित है कि यदि साधघनदीन श्रेणी जीवन रक्षा 
के भीतिक सावनों को पाने की इच्छा और चेष्टा छाइ दे ता इससे 
साधनवान, मालिऊ श्रे णी के अविकारा पर आने वाली ऑँच दूर रह 
सकती है और गाधीवादी अहिंसा का लक्ष्य पूग हो सकता है। 


हम अपने समाज्ञ में साधनवान मालिक श्रेणी के व्यवहार सें 
जे चर री 0 बह 
अनेक विचित्र वातें देखते हैं। यह लोग मौतिक पदार्थों, पंढाचार क 
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साधनों और घन को केवल अपनी आवश्यक्रताओं को पूरा करने के लिये 
ही नही बटोरते वल्कि धन से धन को बढाने के लिये ही धन को अपने 
अधिकार में करने की चेष्टा करते है | हम देखते है एक मिल का सालिक 
दो था चार और मिल्लों पर अपना अविऋार फैलाने की चेष्टा करता 
है। ढस या पन्द्रह मिलों का मालिक चाल्लीस था पद्चास मिलों को 
अपने स्वामित्व में लेने की चेष्टा करता है। साधनवान श्रे णी से अपना» 
धन बढ़ाने की इस इच्छा का कारण भौतिक, शारीरिक या स्वास्थ्य _ 
सम्बन्धी आवश्यकताओं को पूरा करने की बनता नहीं होती। 
मालिक श्रेणी का कोई भी आदमी जिसकी आय पन्द्रह-वीस हज़ार 
रूपया साहवार हो, अपनी आय को लाख या डेढ़ लाख तक ले जाने . 
की चेष्टा अवश्य करता है। उसकी इस चेष्टा का कारण यह नहीं कि 
पन्‍्पह बीस हजार रूपये की आमदनी में उसकी आवश्यकतायें अपूर्स्स 
रहती हैं। आमदनी सौ गुणा बढ जाने पर कोई व्यक्ति अपने भोजन 
की मात्रा नहीं बढ़ा सकता, गेहूँ की जगह सोना नही खा सकता, एक 
जोड़े कपडे की जगह दस जोड़े कपडे नही पहन सऋता और न एक 
साथ दस-बीस गाड़ियों मे ही बेठ सकता है। इन लोगों की अपना 
धन ब्रढाने की इच्छा या लोभ का रहस्य जीवन की वस्तुओं का अभाव 
नहीं वल्क्ति अपनी प्रजुता को बताने की इच्छा ही होती है। 


इस श्रेणी के लोग अपने बढ़े हुए घन को बेकों या खजातों से व्यर्थ 
पडा देखकर भी दुखी होते हैं और उस घन से और अधिक धन कमाने 
के अवसर और दोत्र की चिता करते हैं जेसा कि सामन्तवादी और 
राजसत्ता के युग से राजाओं और सम्राटों से अपना साम्राज्य बढ़ाने 
की इच्छा होती थी। सिकन्दर यूनान से ससार विजय करने के लिए 
इस कारण नही निकला था क्रि यूनान मे उसे खाने-पहरने को कर्सी 
थी। सम्राट अकबर राजस्थान को बार-बार जीतने का प्रयत्न इसलिए 
नही करता था कि उसके दस्तरखान में कबाव और कोरमसे की करी 
थी या उसका सन जवाहरात से नही भरा था। जीवन की भोतिक 
आवश्यकता पूर्ण हो जाने पर भी प्रचीत सम्राटों मे दूसरों के देश जीतने 
की लालसा क्‍यों कक थी , इसका कारण कवि कालिदास ने 
महाराज रघु या उन जसे द्ग्विजयी सम्राटों की स्तुति करते हुए यह 
बताया है कि “ऐसे प्रतापी सम्राट धन का लालच नही करते | वे अपदी 
कीर्ति और प्रश्ुता को बढ़ाने का ही लोभ करते हैं।? अपनी कीर्ति और 
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प्रशुता बढाते जाने के लिये वे सम्राट अपने से निबल राज्ञाओं का देश 
जीतते थे। कीर्ति बढाने के लिये किये गये इस युद्धों में हजारों लाखों 
व्यक्तियों का सहार ठोता था और सम्राट को दिग्विजयी होने का सतोष 
हो जाता था । वास्तव से इन दिग्विज्ञयों का अभिप्राय अपनी सीमा के 
ऐसे राज्यों कौर राज्ञाओं को वश में कर लेना था जिनसे आक्रमण का 
,भय हो । इन थुद्वों और दिग्विज्रयों का कारण सम्राटों की पारस्परिक 
होड और प्रतिस्पर्धा ही थी । 
समाज का शासन सामन्तवाद की जगह पूंजीवाद के हाथ में आ 
जाने पर सम्राटों और सामन्तों की प्रतिस्पर्धा पुजीपतियों मे आरा गई 
- है। सामन्‍्ती थुग की व्यवस्था में शत्र शक्ति या सैनिक शक्ति ही प्रमुख 
थी। पृ जीवादी युग मे प्रमुख शक्ति प्‌'जी वन गयी है । आज साम्राज्य 
का विस्तार सेनाओं की शक्ति की अपेक्षा पूजी की शक्ति से अधिक 
सफलता पूर्वफ होता 8। आज प्‌ जीपति पृ जी से वही शक्ति पा लेता 
है जो सामन्तकाल में सेनायें और डिले व॒ना कर श्राप्त की जाती थी । 
पू जीपति पहले अपने देश के पृ जीपतियों से होड कर अपने देश में 
अपनी पू जी का राज्य या प्रश्ुता उढाता है और फिर अन्तरराष्ट्रीयक्षेत्र 
में दूसरे देशों के पृ जीपतियों से होड कर व्यवसायिक और व्यापारिक 
विश्वविजय की चेष्टा ऊरता है। भिन्न भिन्न देशों का शासन स्थानीय 
पू जीपति वर्ग के मुखियाओं के हाथों में होने से पूजीपतियों की 
अन्तरराष्ट्रीय होड अन्तरराष्ट्रीय युद्धों का रूप लेती आई है। 
पू जीपति स्वय अपने देश में अपनी आर्थिक शक्ति को बढ़ाने 
के लिये और फिर अन्तरराष्ट्रीय क्षेत्र में एक्राविकार स्थापित करने के 
लिये जैसे आर्थिक आक्रमण करते हैं उनसे प्राचीन युद्धों की अपेत्ता 
कम नर सहार और सावंजनिक विपत्ति नहीं आती। अन्‍न्तरराष्ट्रीय 
युद्टों मे करोडों लोगों का मारा जाना और अनेक देशों में मानव समाज 
की आवश्यकताओं को पूर्णो करने वाले अनेऊ वर्षों के प्रयक्नों से बनाये 
सावनों का नाश हो जाना, हम लोगों की पीढ़ी के लिये जानी हुई बातें 
हैं। इसी प्रतियोगिता मे आज संमार के सब्रसे बड़ी पू'जीपति एटम की 
शक्ति की धौस दे रहे हैं। देश के भीतर पू'जीपतियों द्वारा मुनाफे के 
सावन से धन बटोर कर श्रपनी शक्ति वढाने के परिणाम में अन्न बस्तर 
के कृत्रिम अकालों मे करोडों व्यक्तियों का ध्वंत हो जाना साधारण बात 
हो गई है । इसका जग जाना।उदाहरण १६४३ में बंगाल का अकाल था 
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जब देश में चावल की कमी न होते हुए भी चावल के व्यापारियों की 
व्यवसायिक व्यूडवन्दी के कारण बगाल में तीस लाख आदमी भूख की 
ज्वाला में नष्ट हा गये। श्राध्यात्मवाद और गाधीवाद समाज से 
विषमता दर करते और राष्ट्रीय सहयोग और शान्ति की बातें तो करते 
है परन्तु समाज में विपमता और गठ्टों में प्रतिद्वन्द्रिता उत्पन्न करने के 
मूल कारण, पेंदाबार के साधनों पर व्यक्ति के स्वाम्रित्त और उसस 
मुनाफा कम्मा सकने के अधिकार को शाश्वत सत्य और अहिसा वता 
कर, उसे बनाये भा रखना चाहते हैं | 


गावीवाद ओर आध्यात्मवाद समार का लोभ छोड़ कर त्याग से 
सतुष्ट होने झा उपदेश उसी वर्ग को देते हैं जो सास्ारिक साधनों से* 
हीन है। आध्यात्मवाद का यह व्यवहार और नीति क्रमागत है| आध्यात्म- 
वाद ने राजा सामन्‍्त और श्रेष्टि ( धनपति ) को सदा ही अपना राज्य 
और घन बढ़ाने का उपदेश दिया है और सावनहीनों को त्याग द्वारा 
सतोष काक | दक्षिण अफ्रीका से भारतीय व्यवसायियों से व्यवसाय 
का अबसर छीना जाने पर गाधीजी ने उन्हे ससार का लोभ छोड़ ईश्वर 
का साक्षात्कार करने के लिये भारत ज्ञौट आने का उपदेश नहीं दिया 
वल्कि अपने अधिकारों की रक्षा के लिये आमरण सत्याग्रह के सघप का 
डपदेश दिया था। ऐसे दृष्टिकोण और नेतिक विश्वास का आधार यही 
वारणा है कि समाज का एक अंश साधनों का स्वामी होने के लिये 
पेदा हुआ है और कुछ लोग पेदावार का साधन मात्र वनने के लिये या 
समाज में उत्पन्न घन ओर साधनों पर स्वामी श्रेणी के अधिकार की 
रक्षा ही न्याय है। साधनों का स्वामित्व मनुष्य-समाज के निर्णाय की 
बात नही वल्कि मनुष्य से ऊची किसी शक्ति द्वारा निश्चित है। साधनों 
पर परम्परागत स्वामित्व की रक्षा करना ही शाश्वत सत्य और चरम 
अहिंसा है। इस सत्य-अठिसा का मार्ग साधनदीनों का आर्थिक रूप 
से स्वतत्र और आत्मनिर्भर होने के लिये यत्न न करना अर्थात्‌ करोड़ों 
का गरीब बसे रहता ही है । 
साधनों के न्‍्यायपूण स्वामी ? 


समाज में अहिसा का व्यवहारिक रूप सम्पत्ति और साधनों पर 
व्यक्ति के अधिकार से सम्बन्ध रखता है। सम्पत्ति और साधनों पर 
नि जे अल सकल कम कर कक कप आ के: कर अल एकल + आकर! 
#महामाग्त शान्ति पव में भीष्म रितामह का युधिष्रिर को राजनीति का उपदेश 


हिसा अह्िसा का आध्यात्मिक और मौतिक दृष्टिकोण ] ७१ 


व्यक्ति के न्‍्यायपूर्णा अविकार की कसौटी क्या मानती जानी चाहिये ? 
यदि हम समाज मे मौजूद पेदावार के सावनों पर विचार करें तो बीते 
हुए समय की तुलना में नये-नये साधनों को बनता देखते हैं। 


पेटावार के साधन किस प्रकार बनते हैं ? उन पर व्यक्तियों का 
स्वामित्व केसे हो जाता है? साधनों पर अधिकार उन्हे बनाने के लिये 
श्रम करने वाले का होना चाहिये या किसी दुसरे का ? बहुत प्राचीन 
काल में पंदावार के साधन चहुत ही परिमित थे। जिस समय मनुष्य 
अपनी आरम्भिक अवस्था से था वह पंदावार के बहुत कम साधन 
व्यवहार से लाता था। इन साधनों को वह व्यक्तिगत रूप से हो बना 
भी लेता था। उदाहरणत लाठी, पत्थर या धातु का पंना ठुकडा या 
किसी पेनी चीज्ञ में लक्कडी का दस्ता लगा कर उसे हथियार का रूप 
दे देना। मनुष्य द्वारा बनाये पेदाबार के इन साधनों क उदाहरण आज 
भी अजायव घरों में देखे जा सकते हैं। भौतिक विज्ञान से अप्रभावित्त 
जगली जातियाँ आजकल भी पेंदावार के ऐसे ही साधनों का व्यवद्दार 
कर सतुष्ट रहती है। जिस समय पेदावार के साधनों को मनुष्य व्यक्ति 
गत रूप से बनाता था, इन साथनों पर उसका व्यक्तिगत अधिकार 
होना ही न्याय था क्योंकि वे साधन उस व्यक्ति के श्रम के फल्न थे । यह 
बात न्याय जान पडतों है कि अपने श्रम स पदाथ को बनाने या पेदा 
करते वाला व्यक्ति ही पदार्थ का स्वामी माना जाय | कुछ वडे सावन 
जिन्हे परिवार के लोग सम्मिलित रूप से बनाते थे, परिवार भर की 
सम्पत्ति होते थे, उदाह रणत' खेती के लिये तेयार क्रिया गया जमीन का 
कडा (खेत) परिवार के पात्रतू पशु या खेती के हथियार | जिस समय 
व्यक्ति अपने श्रम से तंयार किये हुए पंदावार के साधनों का माल्रिक 
होता था उसके श्रम गौर उसके सावनों से हुई पंदावार को, युद्ध के बिना 
हथिया लेने का अवसर दूसरों को न था। ऐसे समाज मे दूसरों के श्रम 
का फल्न हथिया लेना व्यवस्था और न्याय के विरुद्ध समझा जाता था। 
समाज में दास प्रथा जागी हो जाने पर पेंदावार के लिये दासों को 
भी,पालतू पशुओं या हथियारों के तौर पर व्यवहार में लाया जाने लगा । 
दास अपने मालिक की सम्पत्ति माने जाते थे। मालिक लोग दास्रों को 
अपने सुख के लिये या अपनी श्रम करने की शक्ति बढाने के लिये पेदा- 
वार के साधन के रूप मे उपयोग करते थे। ऐसी अबस्था मे दासों के 
भ्रप्त मे उत्पन्न पदार्थ या पेदाचार के सावन दासों के मालिकों की ही 


ऊ 
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सम्पत्ति माना जाना न्याय था । इस न्याय का आधार दो धारणाशओों पर 
था प्रथम --दास प्रथा को न्याय मान लिया गया था । दासों की श्रम- 
शक्ति उनके मालिक की श्रम शक्ति मानी जाती थी। दूसरी धारणा 
न्याय की पुरानी कसौटी थी कि जो व्यक्ति जिस पदार्थ या साधन को 
उत्पन्न करता है, वही उसका न्यायपर्ण स्वामी है। दास प्रथा के इस 
सामाजिक और आर्थिक न्याय की वारणा के अनुसार दापों द्वारा उत्पन्न 
पदार्थों और सावनों को दास स्वामियों की सम्पत्ति मान कर भी इस 
सत्य की उपेक्षा नही जा सकती कि दास स्वामियों का वन-सम्पति और 
साधन दासों के श्रम का फल्न होता था, दास स्वामियों के श्रम फा नही । 

उस समाज में सामूहिक रूप से श्रम करके पेदा की गई सम्पत्ति और 

साधनों पर कुछ एक टदास-स्वाप्तियों का स्वामित्व न्याय इस लिये मान 

लिया जाता था हि उस समाज की शासक श्रे णी की सत्य-अहिसा की 

धारणा के अनुसार दास प्रथा न्याय मान त्ञी गई थी | दाख स्वामियों के 

स्वार्थ के इृष्टिकोश ने एक हि&सा और अन्याय को न्याय और अहिसा 

की मान्यता दे दी थी । दास श्रम तो वहुत करता था परन्तु अपने श्रम 

के फल्न का वहुत थोड़ा सा अश ही निजञ्ञी उपयोग से ला सकता था । 

इसलिये दास स्वामी दासों के श्रम के संचित फत्न से धनवान और 

साधनवान बनते जाते थे। उस्र व्यवस्था का मूत्र तत्व था, मालिक का 

दास के श्रम्त को अपने उपयोग के लिये व्यवहार कर सकता । 


आज़ का सभ्य प्रजातत्रवादी पू जीवादी समाज दास प्रथा को सत्र 
से बड़ा अन्याय घोषित करता है परन्तु समाज में पदार्थों ओर साधनों 
को उत्पन्न करने और इस सामाजिक पदावार के स्वामित्व की व्यवस्था 
दास प्रथा के समय मान लिये गये आर्थिक न्याय के अनुसार ही चल 
रही है। आज. हमारे समाज्ञ में दासों का स्थान भूमिटीन किसानों और 
साधनद्दीन मज़दूरों ने ले लिया है । सावनहीन श्रे णी के लोग सावनवानों 
के आजन्म दास नही होते परन्तु साधनवान लोग अपनी आवश्यकता 
के अनुसार साधनहीनों के श्रम को उपयोग पू'जीवादी व्ववस्था में भी 
कर सकते हैं। साधनहीन लोग अपने निर्वाह के लिये भूमि के बिना 
अन्न नही उत्पन्न कर सकते, करघे और मिल के बिना कपड़ा नहीं घुन 
सकते पशु या गाड़ी के असात्र में वोक नही ढो सकते | साधनहीनों को 
सदा दूसरे के लिये ही श्रम करके पेट भरना पडता है। अपना निर्वाह 
करने के लिये सावनहीन लोगों के पास अपनी श्रम शक्ति को वेचना ही 


साधनों के न्यायपूर्ण स्वामी ] ७३ 


एक मात्र उपाय है। जिस समय साधनहीन पेट भरते के लिये अपनी 
श्रम-शक्ति वेचने बाज़ार मेया भूमि के मालिक के पास जाता है, वह 
मजदूर वन जाता है। -साधनवान भूपति, पूजीपति था उद्योगपति 
अपनी आवश्यकता के अनुसार दस, पचास, सौ या हजार ऐसे मजदूरों 
का श्रम, जो अपना श्रम बेचने के लिये मजबूर हैं, आवश्यक समय के 
लिये खरीद लेता है और अपने पेदाबार के साधनों द्वारा उनसे श्रम कर- 
वाता है । इस ढ ग॒ से समाज के लिये आवश्यक पदार्थ बहुत बड़े परि. 
माण में और पेदावार के बहुत बडे-बडे सावन भी बनाये जाते हैं। इस 
प्रकार सेकडों हजारों मज़दूरों के सामूहिक श्रम से पदा किये गये साधन 
ओर पदार्थ साथनों के स्वाम्रियों की सम्पत्ति माने जाते हैं, मजदरों 
की नहीं । यह ठीक है कि मजदूरों के जिस श्रम से पदार्थ और साधन 
उत्पन्न होते हैं वह साधनवानों द्वारा खरीदा हुआ या किराये पर लिया 
हुआ होता है परन्तु इस वास्तविकता से भी इनकार नहीं क्रिया जा 
सकता कि वह श्रम साधनहीन मज़दूरों के शरीरों का ही श्रम होता है 
जो अपनी साधनहीनता से विवश हो अपना श्रम वेच देते हैं । 
साथनों के स्वामी मजदरों के निर्वाह के लिये उन्हे उन के ही श्रम 
का क्वत् उतना ही भाग देना आवश्यक समभते हैं जिससे कि 
मज़दर आवश्यक समय तक श्रम करने योग्य अवस्था मे जीवित रह 
सके | मजदूरों का सुविधा से अथवा भरपेट अ्रवस्था में रह सकना भी 
सावाग्णुतया साथनों के मालिकों की दृष्टि से आवश्यक नहीं होता । 
जब पशुओं का दाम अधिक हो मालिक अपने पशु से काम लेते समय 
या उसे खाना देते समय इस बात का ध्यान अवश्य रखता है कि पशु 
बहुत देर तक स्वस्थ त्रना रहे । जब पशु सस्ते दाम मिल्रते हैं प्राय ही 
एक पशु से अधिक से अधिक काम ले, उसके बंठ जाने पर दूसरा पशु 
ले लिया जाता है। सावनहीन मजदूर श्रेण के प्रति प जीपति श्रेणी 
यही व्यवद्वार होता है | मालिक श्र णी अपने मुनाफे के लिये मजदूरों 
का अधिक से अधिक शोपण करना चाहती है| ऐसी अवस्था में मज- 
दूर श्र णी आत्मरक्षा के लिये सगठित होकर प्रयत्न करती है। मात्रिक 
श्र णी और मजदूर श्रेणी के स्वार्थो का यह विरोध प्राणी सघर्ष का 
रूप ले लेता है जो पू जीबादी प्रणात्री का अनिवार्य परिणाम है। 
प्‌ जीवादी व्यवस्था मे मजदूर कितनी मज़दूरी या अपने श्रम का 
कितना भाग पा सकते हैं, यह कई बातों पर निर्मर रहता है। यदि 


७४ [ गाधीवाद की शव परीक्षा 


मजदरों की सख्या कम हो और मालिकों को अधिक लाभ की आशा 
हो अथवा मजदूर संगठित हों तो वह कुछ अधिक पा सकते हैं। साथा 
रणत प जीवादी व्यवस्था में, साधनहीनों की सख्या बढती जाने और 
प जीपतियों की सख्या कम होती जाने के कारण मजदूरों मे जीविका 
निर्वाह के लिये अवसर पाने की होड बढती जाती है। छोटे पू जी- 
पतियों के मिटते जाने से और बड़े पृजीव्तियों की सख्या कम होती 
जाने के कारण उन में मजदूरों के लिये होड़ घटती जाती है। मजदूर 
पौन-पेट या आधे पेट खाकर भी काम करने के लिये मजवूर हो जाते हैं । 
श्रसंतुष्ट अवस्था से काम करने वाले मजदूरों के काम के अयोग्य हो 
जाने पर मालिक यथेष्ट सख्या में श्रम के योग्य नये मजदूर पा सकते है । 
मजदूर के रुप में साधनहीन शेणी अपने श्रम से पेदावार के बहुत बड़े 
बड़े साधन, बड़ी-बडी मिल्लें, रेलें, नहरें, बड़े-बड़े फार्म आदि वना कर 
साधनवान श्रेणी को सौपते जाते हैं और स्वय साधनदीन ही बने रहते 
हैं। दास प्रथा का ही आर्थिक न्याय पूं जीवादी समाज मे मान्य है। 

अन्तर केवल इतना है कि साधनहीन श्रेणी के लोग आजन्म क्रीत दास 
न रह कर समय-समय पर पगार-दास वन जाते हैं। मालिक श्रेणी 
को जिस समय इन दासों की आवश्यकता नही होती, बह इनका भरण- 
पोषण करने के उत्तरदायित्व से मुक्त रहती है। पेदावार के साधनों पर 
पू'जीपतियों के स्वामित्व का परिणाम यही होता है कि साधनहीनों के 
श्रम्न से उत्पन्न साधन साधनवानों की सम्पत्ति बन जाते हैं और इस 
नाते साधनवानों के लिये पेदावार का अधिकाश हथियाने का अवसर 
और अधिकार बढता जाता है। पूजीवादी व्यवस्था के अनुसार यही 
सत्य-अहिसा और न्याय है परन्तु पदार्थों के स्वामित्व के न्याय की 
मौलिक कसौटी के अनुसार इसे न्याय नहीं साना जा सकता। हम 
पदार्थों के स्वामित्व के सम्बन्ध मे यह मौलिक कसौटी स्वीकार कर चुके 
हैं कि अपने श्रम से पदार्थ को उत्पन्न करने वाला व्यक्ति ही उसका 
स्वामी गाना जाना चाहिये | इस मौलिक कसौटी के अनुसार पञ्ञीवादी 
समाज्ञ की साथनवान श्रेणी को समाज के साधनों का न्यायानुमोदित 
स्वामी नहीं माना जा सकता | 


... आज दिन हसारे समाज मेव्यक्ति अक्ले-अकेले पेदावार नही करते। 
पंदावार के बड़े-बडे साधनों को कोई अकेला व्यक्ति नहीं बना सकता 
न समाज के लिये डपयोगी पदार्थ ही व्यक्तिगत रूप से पेंढा किये 


*. 
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जाते है। आज समाज मे प्राय सभी पदार्थों और साधनों की पेदावार 
सामूहिक और सामाजिक ढ ग से होती है परन्तु पेदावार और साधनों 
पर व्यक्तिगत स्वामित्व का अधिकार चल्ना जा रहा है। यह हमारे 
समाज की आर्थिक व्यवस्था मे बड़ा भारी अन्तर-विरोध है। पेदावार 
के साधनों पर व्यक्तिगत स्वामित्व हो जाने से समाज के बड़े सारी अश 
के लिये पेदावार के साधनों को उपयोग कर सकने का अवसर नहीं 
रहता । साधनों का उपयोग सम्राज के सामूहिक कल्याण के लिये नहीं 
बल्कि मालिकों के व्यक्तिगत स्वार्थ की पूर्ति के लिये होता है। समाज 
का मुख्य अग साधनहीन श्रेणी जीवन के लिये आवश्यक पदार्थों को 
उत्पन्न करने के पश्चात इन पदार्थों को अपने उपयोग में ज्ञाने का अब- 
सर भी नहीं पा सकती । पेदावार के साधनों पर मालिकों का व्यक्तिगत 
स्वामित्व होने के कारण पेदावार का उद्देश्य समाज की आवश्यकताओं 
की पूर्ति नही वल्कि साल्निक व्यक्तियों के लिये मुनाफा कमाना हो जाता 
है। मालिकों का यह मुनाफा साधनददीन श्रेणी छारा उत्पन्न किया वही 
धन होता है जिसे कि साधनहीन श्रेणी अपनी विवशता के कारण खो 
बेठती है । इस सम्पुर्णा व्यवस्था के परिणाम स्वरूप साधनहीन श्रेणी 
उत्तरोत्तर जीवन के अवसर से वचित होती जाती है। समाज्ञ का प्रति 
हजार नौसौ निन्‍्यानबे अश साधनहीन श्रेणी है। मालिक श्रेणी का 
मुनाफा इसी श्रेणी द्वारा पदार्थों की खपत से होता है। इस श्रेणी के 
निरन्तर निचुड़ते जाने से इनकी खपत करने की शक्ति ज्ञीण होती जाती 
है और मालिक श्रेणी के लिये मुनाफे का अवसर भी नही रहता । ऐसी 
अवस्था को ही पू जीवादी समाज का आर्थिक संकट कहा जाता है जब 
पू जीपति श्र णी के उद्योग-घन्दे दूबकर दिवाले निकलने लगते हैं। इस 
आर्थिक सक्‍्ट का कारण भी पूजीपति श्रेणी की मुनाफा ऋमाने की 
ज्ञालसा ही होती है जो सामाजिक अन्तरविरोध के कारण समाज के 
सकट का कारण बनती है। 


साधनहीन श्रेणी की जीवन के लिये अवसर प्राप्त करने की चेष्टा, 
जीविका क लिये अवसर, उचित मजदूरी और पेदावार के साधनों के 
सामाजीकरण की मॉगों के रूप मे उठती । गाधीवाद साधनहीन 
श्रेणी के संगठित रूप से जीविका के लिये अवसर, डचित मजदूरी 
और पेढ़ख्ार के साधनों के सामाजीकरण की मॉँगों को संसार के 
अनुचित लोभ से उत्पन्न मालिक श्रेणी के प्रति हिसा और द्वेष की 
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वृति बताता है। आत्मरत्ञा के लिये साधनहीनों के इस प्रयत्न को गाधी- 
बाद सामाजिक अशाति का कारण क्ताता है परन्तु सामाजिक विपम्रता 
और अशाति के मूल कारण व्यक्ति के श्रम का फल उससे छिन जाने 
को और समाज के अधिकाश व्यक्तियों को अन्याय का शिकार होते 
देख कर भी उसका विरोध नहीं करता बल्कि उस निरन्तर हिसा की 
मान्यता बनाये रखने के लिये साधनहीन श्रे णी को स्वेच्छा से अन्याय 
का शिकार होते रहने की शिक्ष। देता है। 


गाधीवाद का दावा है कि वह साधनहीन और साधनवान दोनों ही 
श्रे शियों को, अपनी-अपनी स्थिति के अनुसार त्याग का उपदेश देता 
है। साधनवानों को गाधीवाद भोग-बिलास में न फसने ओर दृरिद्रों की 
सहायता करने का उपदेश अवश्य देता है। इस उपदेश का प्रयोजन 
बास्तव में साधनवान श्रेणी की अधिकार पूर्ण स्थिति की रक्षा करना 
ही है। इस उपदेश का प्रयोजन साधनहीन दरिद्रों को उनकी दयनीय 
स्थिति में सांत्वना देकर चुप रखना है और साधनवानों को इस बात 
के लिये सतको रखना है कि वह ढरिद्रों को अपनी दया से प्रभावित 
कर उन्हे अपना अनुगत “बनाये रक्‍्खें । गाधीवाद साधनवानों को यह 
उपदेश तो अवश्य देता है कि वह अपने आप को समाज के धन और 
पैदावार के साधनों का संरक्षक सान कर अपती सम्पत्ति का प्रयोग इस 
प्रकार करें कि साधनहीन श्रेणी आत्मरत्षा के लिये विद्रोह करना 
आवश्यक न समझ बेठे । गाधीवाद साधनवान श्रेणी को यह उपदेश 
और परामर्श कभी नहीं देता कि समाज के पैदावार के साधन वास्तव में 
समाज के सामूहिक भ्रम का परिणाम हैं इसलिये इन साधनों पर मालिकों 
का व्यक्तिगत अधिकार और इन साधनों का मालिकों के व्यक्तिगत 
मुनाफे के लिये प्रयोग में ल्ञाया जाना अन्याय है क्योंकि मालिकों के 
क्रमागत हिंसापूर्ण अधिकार की रक्षा करना ही गाधीवाद और परम्परा- 
गत आध्यात्मवाद का सामाजिक और आर्थिक प्रयोजन है । 


_चर्तम्नान पूजीवादी आर्थिक प्रणाली का मुख्य लक्षण पैदावार को 
सशीलों के उपयोग से सामूहिक ढंग पर करना और पेदावार पर 
व्यक्तिगत स्वामित्व मान लेना है | इस प्रशाली फा दह्देश्य पृ जीपति को 
मुनाफा कमाने का अधिक से अधिक अवसर देना है । इसका परिणाम 
श्रम करने वाली साधनहीन श्रेणी का शोषण है। इस प्रणात्री का 
दूसरा परिणाम पू ज्ञीवादी श्रेणी और साधनहीन श्रेणी के स्वार्थों में 
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निरतर विगेघ बढते जाना भी है | मेशीन समाज्ञ की पेदावार की शक्ति 
को बढाती है । ससाज्ञ का नतृत्व और शासन पू जीपति श्रेणी के हाथ 
में होने से पू जीपति श्रेणी ही मशीनों द्वारा बढी हुई पेदावार की शक्ति 
का भी नियत्रण करती है। मशीनों द्वाग समाज के विक्रास की गति 
बढ जाने पर एक ओर पू जीपतियों के मुनाफे का परिमाण बढता है 
दूसरी और समाज के शोपण की गति बढने से साधनहीन श्रेणी की 
सस्या भी तेजी से बढती दै | मशीनों द्वारा पदावार का ढंग सामूहिक 
होने के कारण साधनहीन श्रेणी मे सामूहिक चेतना उत्पन्न होने से 
सगठन और श्रेणी भावना भी पेदा होती है और उनके आत्मरक्षा के 
प्रय्न सामूहिक और श्र णी का रूप ले लेते हैं । 

साधनहीन श्र णी की सामूहिक चेतना और उनका श्रेणी सगठन 
ही इम श्रेणी की आत्मरक्षा का उपाय है। पू जीवादी प्रणाली साधन 
हीन श्रे णो के लिये जीवन की अवस्था को असह्य और असम्भव बना 
चुकी है इसलिये साधनहीन श्रेणी आत्मरक्षा के लिये इस व्यवस्था को 
बदल कर ऐसी व्यवस्था लाने का यज्न कर रही है जिसमे समाज की 
आर्थिक व्यवस्था का अन्तर विरोध न रहें, समाज एक श्र णी के स्वार्थ 
पर वलिदान न होकर विकास और तुष्टि के मार्ग पर चल सके | समाज 
का ऐसा कल्याण पृ'जीपति श्रेणी से शोपण और मुनाफा कमाने का 
अधिकार छीन लिया जाने पर ही यह कार्य साधनहीन श्रेणी क 
नेतृत्व में श्रेणी सघर्प द्वारा ही सम्भव है | इसलिये गाधीवाद, मालिक 
श्रेणी के हित को नेंतिकता की नीव मान कर, श्रेणी सघर्ष का विरोध 
करता है और साधनहीन श्रेणी की सख्या वढाने और उन्हे सगठन का 
अवसर देने वाली परिस्थिति मशीनों के उपयोग का ही विरोध करता 
है। वह मशीनों के प्रयोग को चण्डाल सभ्यता कहता है । वह समाज 
क कल्याण को मार्ग मशीनों के प्रयोग से पेदावार को खूब बढ़ाने का 
प्रयन्ष छोड़ ऋर हाथ की दस्तकारी और घरेलू धन्दों की ओर लौट 
जाना बताता है। वह श्र णी सघर्ष को श्रेणी मेत्री का रूप दे देने का 
उपदेश देता है। उसे इस वात की चिन्ता नहीं कि उसके यह डपदेश 
समाज के गत अनुभवों ओर भावी विकास के विरुद्ध है । 
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मशीन की चणएडाल सभ्यता 


यदि गांधी जी के उपदेशों को ही गांधीवाद झा खोत और आधार 
माना जाय तो भारत की सभी राजनैतिक, सामाजिक आर्थिक और 
नैतिक समस्याओं का मूल पश्चिम की चण्डाल सभ्यता के प्रभाव में है । 
गांधीवाद के अनुसार पश्चिम की चण्डाल सभ्यता का अथ ससाज के 
लिये आवश्यक पदार्थों को मशीनों से पेदा करने के ढंग में है । गाघी 
वाद का दावा है कि यदि भारत मशीनों का बहिष्कार करके मशीनों के 7 
उपयोग से समात् के जीवन में आ जाने वाले परिवतनों से बच जाये 


। मार्धोबाद का 


ड््जरल 


विचार है कि मशीनों का उपयोग आरम्भ होने से पहले इस देश में 
ज्ैंसी अवस्था थी वह शाश्वत सत्य-अहिसा और परण्ण न्याय की अवस्था 
थी। गांधीवाद सामन्ती युग के उसी राजनंतिक, सामाजिक, आर्थक 
ओर नेतिक आद शो और व्यवहारों को आज भी भारत के लिये आदश 


मानता है । 


पैदावार के लिये मशीनों का व्यवहार करने वाले समाज की 
सभ्यता के विषय मे गांधी जी के शब्दों से ही गांधीवाद का दृष्टिकोण 
समझ लेना अधिक डपयोगी होगा। गाध्री जी कहते हे--“कल्न- 
कारखानों ने यूरोप को उजाड़ना शुरू कर दिया है और अंब उन की 
हवा हिन्दुस्तान में भी पहुँच गयी है | कलें आधुनिक सभ्यता को खास 
निशानी हैं और मैं तो साफ देख रहा हूं. कि वे_महापाप हैं। * बस्बई 
-की मिल्ों मे काम करने वाले म॒ज़दूर पूरे गुलाम वन गये हैं। वहाँ 
काम करते वाली स्त्रियों की दशा देख कर तो हर आदमी का कलेजा 
काप उठेगा। जब मिलों को बाद नहीं आयी थी तब यह दिया कुछ 
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भूरोों सी सरती थीं। फलों की हवा जोर से वहो तो हिन्दुस्तान की 
“दशा बहुत दयनीय हो। जायगी | हिन्दुस्तान मे मिले खड़ी फरले से 

अविर अच्छा होगा झि आज़ भी हम मानचेस्टर को पंसा दें औौर 
उसका रहो सही माल इस्तेपाल फरें। उनका कपड़ा इस्तेमाल झरने से 
केवल हमारा पेसा टी जायगा और इिन्ठम्तान में मानचेंस्टर वना देने 
से हमारा पेंसा त्तो हिन्दुस्तान से रहेगा, पर वह पंसा दसारा खून लेगा, 
क्योंकि वह #मारे चरित्र का नाश करेगा। जो लोग इन ऊारखानों 
की बदौलत मालामाल हो गये हैं वे नीति की इृष्टि से दूसरे पंने वालों 
से अच्छे 3, उसकी फोडई सम्भावना नहीं। यह मानना सासमझी ही 
होगी कि अमरीज्ा के राज्फेज्षर से हिन्दुस्तान का राकफेलर अच्छा 


होगा। गरीब इहिन्दम्तान आज़ाद हो सकता है पर अनीति की ऊमाइ 


से वनी शोने बाल हिन्दस्तान का छटकारा नहीं हो सकगा ।॥# 


गावी जी ऊे उपराक्त उद्बरण के अतिरिक्त गावी जी कायढठ भी 
४ हि ससार क अन्य देशों की भाँति सामन्तवादी युग में इस 
श में मशीनों का न होना विलान के विज्नास को पृष्ठ अवस्था नहीं 
ल्क्वि भाग्त के लिये राजनैतिक, सामाज्ञिक आर्थिक ओर नेतिक 
गण निश्चित उरने वाले लोगों की बुद्धिमानी ही थी | गावी जी का 
ऊहना है - यही देख कर हमारे बुजुर्गा ने हमे भोस की वासना से 
मुक्त करने की कोशिश री | हजारों साल पहिले जिस हल से हम ने 
काम लिया उसी से आज तक काम चेलोत रहें। हजारों बरस पहिले 
जेंस कापडों मे हमने गुजर फ़िया बसें ही कपडे अब तक चर्नांते गहे। 
मत्यानाशी प्रतियोगिता ऊी हमने अपने पास फटकने नहीं दिया... 
हमें नय-नय ऊल्न पु चनाना न आता हो सो चात नहीं थी पर हमारे 
पुंखी ने दसा कि मनुप्य यत्रों के जाल में फसा तो इन को गुलाम ही 
बन जायेगा इसलिय उन्हों न सोच-विचार कर कहा कि तुम्हारे होंथ 
पांव से जितना हो सके उतना करो | हाथ पर से काम लेने में ही सब्चा 
संस और स्वास्थ्य हे | 
४उन्होंने यह भी सोचा कि चड़े-चडे शहर चसाना वेझार का भमट 
। उन में रह कर सुखी न ही सकेंगे | वहों तो चोर डाकुओं क दत्त 
जुड़ेंगे, पस वाले गरीबों को चूसेंग | 'सफ द्‌ गलिया! आबाद होंगी? 
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८० [ गाधीवाद की शव परीक्षा 


गाधीजी कल्नों की सभ्यता के विनाशकारी प्रभाव को दिखा कर 
भारतीय जनता को समभाना चाहते है--“भारतीय सभ्यता का क्ुकाव 
नीति दृढ करने की ओर है। पश्चिम की सभ्यता का अनीति को दृढ 
करने की ओर । पश्चिम की सभ्यता नास्तिक, अनीश्वरवादी है । भारत 
की सभ्यता ईश्वर को मनाने वाली है। हिन्दुस्तान का हित चाहने 
वालों को चाहिये कि इस तत्व को समझ कर इसमे श्रद्धा रख कर जसे 
बच्चा माँ की छाती से चिपका रहता है वेसे ही अपनी पुरानी सभ्यता 
से चिपके रहे ।” भांधी जी ने भारतीय जनता को बार-बार सममकाने की 
चेष्टा की है “भारत को किसी से कुछ सीखना नहीं ।” इसके विपरीत 
वे पश्चिम को भारतीय आध्यात्मिक सभ्यता के सुझावों से अपनी 
समस्‍यायें हज्॒ करने का उपदेश देते है । 


गाधी जी ने जिस अहकार से भारत के सामंतवादी युग की सभ्यता 
की श्रेष्ठता का दावा किया है और जनवाद की ओर बढ़ती हुई पश्चिम 
से आईं कल्नों की सभ्यता को “वेश्या और बाझ” कह कर गालियोाँ दी 
हैं, वह गांधीवादी सहनशील्ता, प्रेम और उदारता का भच्छा खासा 
उदारहण है। # गांधीजी ने सामन्‍्तकालीन सभ्यता को भारतीय सभ्यता 
का नाम देकर उसका समथन किया है। यह सभ्यता भारत की ही 
विशेषता नही समझी जा सकती। औद्योगिक युग से पहिले पूषे और 
पश्चिम के सभी देशों में वेसी ही सामनन्‍्तशाही सभ्यता, संस्कृति और 
न्याय की धारणा का चलन था। वास्तव सें गांधी जी को कल्ों की 
सभ्यता के पश्चसीय होने से उतनी आपत्ति नही है जितनी की उसके 
आर्थिक और सामाजिक प्रभावों के कारण है। गाधी जी के विचारों 
ओऔर उन विचारों की प्रृष्ठभूमि के सम्पर्क का अध्ययन करने वाले यह 
भत्नी प्रकार जानते हैं कि गाधी जी के विचारों पर भारतीय विचारकों 
का उतना प्रभाव नहीं रहा जितना कि पश्चिम के विचारकों टाल्सटाय, 
थोरे, एमर्सन आदि का पड़ा है। यह विचारक औद्योगिक परिवतेन- 
काल से अपने देशों से आने वाली आर्थिक और सामाज्ञिक विषमताओं 
से खिन्न थे परन्तु माक्स और एऐगिल्स की भाति औद्योगिक विकास 
के भविष्य को और इन विषमताओं के कारण अनिवार्य रूप से 





हि का जी ने इग्लैड की पार्लमेंट पर विचार प्रकट करते हुए इसे 
बाक ओर वेश्या कहा है। हिन्द स्व॒राज्य पृ० २३ | 


मशीन की चण्डाल सभ्यता | घर 


उत्पन्न होने वाले श्रेणी संघप के भावी परिणामों से वेखबर थे | गावी 
जीने उन्ही प्रतिक्रियावादी विचारकों से प्रभावित हो कर सामन्तवादी 
दृष्टिकोश से और सामन्तवादी संस्कृति मे ही समाज का कल्याण 
खसममा । सामन्तवादी सरकृति के मोह ने और मनुष्य समाज के इतिहास 
के भौतिक आधार की उपेक्षा ने गावी जी की विचारधाग को प्रतिक्रिया- 
वादी और हासोन्मुखी बना दिया । उन्हे समाज के विकास के साधनों में 
ही समाज का विनाश दिखाई देने क्गा। 


मशीनों की सभ्यता के सम्बन्ध में गावी जी के डद्गारों से ज्ञान 
पडता है. कि वे कल्लों की सभ्यता का विरोध सावनदीनों या द्रिद्र 
भगवान! के श्रति करुणा से, उन्हें शोपण और अन्याय से बचाने के लिये 
करता है | परन्तु प्रश्न यह है कि कल! के विकास ने सर्वसाधारण के 
ज्ञीबन को दास प्रथा क युग और सामन्तकाल की अपेक्षा सुधारा है या 
गिराया है ? कलों के विक्रास ने सर्वक्षाघारण और सावनहीन जनता 
की दासता और विवशता को कम्र किया है या बढ़ाया है ? उन्हे मालु- 
पिक व्यवहार की कस्तोटी पर साथनवाच जनता का सामना कर सकते 
का साहस और अवसर दिया है या साधनहीन ओणी में अधिकार और 
समता की अनुभूति को कम्त किया हैं ? इस बिपय से गाधीवाद के 
फेसले की अपेक्षा इतिहास की गवादी ही अधिक मैंरासे योग्य हागी। 
_पूजीबादी समाज से पदावार कल-कारखानों द्वारा सामूहिक और 
सामाजक रूप से हाती है परन्तु इस पेंदावार पर सावनवाना का व्यक्ति 
गत अधिकार हो जाता है| यदी शोपण का रूप और कारण है । यह 
केसे कहा जा सकता दे कि ऊलों क व्यवहार से पूर्व, सामतकालीन युग 
में या उससे भी पूर्च दास प्रथा के युग मे सावनद्वीन जनता का शापण 
नहीं होता था? उस युग में वड़े-बडे साचनवान अपने शारीरिक 
सुख के लिये सेंकडों दासों का उपयोग सचारी क लिय और घरेलु 
फाम-घधन्धों मे निब्यता से पशुत्रों की तरह करत ये । मालिकों के लिय 
आवश्यक वस्तुओं की पेदावार के लिये दासों और रेंग्त (5९:६७) 
का प्रयोग निरकुशता से किया जाता था । कल्नों के बिकास से पूर्व झास 
प्रथा क समय साधनहोत् सनुष्य न ऊचल पशुशञ्नों की तरह विवश थे 
बल्कि उन के साथ व्यवहार भी पशुओं जेंसा ही किया जाता था। 
दासों और सेवकों क कवों पर सवारी करना, मालिकों क विश्राम के 
लिये सेवकों का रात-रात भर पसे डुलाना, मालिकों की ललक्रीडा के 


दर [_ गाघीवाद की शव परीक्षा 


लिये सेकड़ों दासों का मीलों से जल ढो-ढो कर लाना, मालिकों का 
सैकड़ों खियों को सोग और विनोद की वस्तु वता कर महलों मे बन्द 
कर लेना ऐसी बातें हैं. जिन्हे पूँजीवादी समाज नहीं सह सकता परन्तु 
सामन्तवादी समाज में मालिकों के यह सव अधिकार न्याय, अहिसा, 
संस्कृति और कुल्ीनता के लक्षण सममे जाते थे। हमारे अपने देश से 
जमीन्दारों द्वारा भूमिहीन किसानों से 'तिभागे! और “आधे पर खेती 
कराने की न्याय मानी जाने वाली और मालिकों की रेयत से वेगार लेने 
की प्रथायें, गरीब जनता से साहकारों द्वारा प्रति रुपये पर प्रति सास 
दो आना चार आना सूद उगाह़ लेने की करतूतें कलों के विकास से 
पूर्व आज की अपेज्ञा कही अधिक विकट रूप में मौजूद थी | उस समय 
साधनहीतों का ऐसे शोषण का विरोध करना अनेतिकता और अन्याय 
माना जञाता था। 


यदि सर्व-साधारण जनता|के सौ वर्ष पहले के और आज के जोबन 

में तुलना करें तो मानना पड़ेगा कि कलों के विकास ने समाज्ञ की 
पैदावार की शक्ति को सैकड़ों गुणा बढ़ा कर अनेक आवश्यक पदाथ, 
सुविधायें सर्वमाधारण के लिये भी सुलम बना दी हैं। कल्ों द्वारा 
चलने वाले यातायात के साधनों रेल, तार, जहाज आदि के पूर्व कोई 
राजा, सामंत या घन्ना सेठ ही किसी दूर देश से रहने वाले अपने 
सम्बन्धियों या मित्रों से पत्र-उयवहार के लिये प्यादों या सांडनी-सवारों 
को दौड़ा सकता था। आज्ञ कलों और वेज्ञानिक साधनों के विकास से 
बहुत दूर तक संदेश भेज सकने की सुविधा सर्वसाधारण के लिये भी 
है । जिस समय कपड़ा केवल हाथ से बनाया जाता था, बढ सर्वताधारण 
और साधनहीनों के लिये दुलभ था। पुराने इतिहासकारों के अनुसार 
रानियों के लिये एक एक सहोन और बढ़िया वस्त्र बनाने के काम में 
सौ-दो-सौ व्यक्ति साल-छ महीने लगे रहते थे। जो व्यक्ति साल-छः 
हीने तक सौ-दो-सौ व्यक्तियों के निर्वाह का खर्च नहीं दे सकता था, 
महीन और बढ़िया वस्त्र पहिनने की इच्छा नही कर सकता था । इस 
का प्रत्यक्ष उदाहरण हमने गांधी जी द्वारा चल्नाये खदर आन्दोलन के 
दिलों में भी देखा है। उन दिलों कल्लों से बनी मामूली मलमल की घोती 
ढाई त्तीन रुपये में मिल्ल सकती थी परन्तु शुद्ध खदर की वैसी महीन 
बोती पचास साठ से कम में नही मिल सकती थी। ऐसे कपड़े पहिनने 
क्षा सुख पडित नेहरू की वहनें, राजकुमारी अमृतकौर अथवा सारा भाई 
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क 


ओर विड़ला परिवार की महिलाओं के ही अधिकार की वात थी । शेप 
खद्दर भक्तों को मोटे कुर्ता-घोती का एक जोड़ा स्वय धो-धोकर निवाह 
करना पड़ता था। कल्नों से कपडा बनाया जाने से पूर्व कपड़े का उचित 
मात्रा से व्यवहार केवल राजा, सामन्‍त आंर बहुत बडे-बड़े सेठ ही कर 
सकते थे। स्े-साधारण जनता हाथ भर वस्त्र कमर में लपेट कर ही 
निर्वाह करती थी । इसके यथेष्ठ प्रमाण दमे प्राचीन मारत क, तरहालीन 
सचित चित्रा और अन्य ऐतिहामिक साक्षियां से मिल्न सकते है । यही 
वात सवारियों तथा ओषधियों के बारे में भी थी। स्वास्थ्यरक्षा ओर 
सफाई के लिये मध्यम श्रेणी क लोग जितना जल आज्ञ नगरों से व्यवहार 
में लाते है, जल-ऊल के विकास से पूवें उतना जल वही सामत और सेठ 
बफ्योग में ल्ञा सऊते थे जो केवल जल ढोने के लिये आठ-द्स सेवक 
रख सऊते हों । कल्नों के विकास ने मनुष्य क श्रम करन की शक्ति को 
सेकड़ों गुणा बढ़ा कर पदार्थों और सुविधाओं का सुलभ बना दिया है 
ओर नससे समाज्ञ के सर्च-साधारण लोगो का कल्याण ही हुआ हैं 


यह निर्विवाढ सत्य है कि कलों के विकास ने मनुष्य की श्रम शक्ति 
को वीसियों गुना बढ़ा दिया है और बह अभी हजारों गुना बढ़ सकती 
है। कल से एक व्यक्ति बीस पच्चीस व्यक्तियों के सामर्थ से हो सकते 
वाला काम करने लगता है | यह गाधीवाद का समाज का दुर्भाग्य जान 
पडुता है | यह तऊ किया जाता है कि जब एक व्यक्ति पच्चीस व्यक्तियों 
का श्रम कर सकगा ते चौबीस व्यक्तियों छ बेकार होकर जीविकाहीन 
हो जाने की आशऊा हो जायगी | ऐसा तक करने वाले दो बातें धुल्ा 
देते हैं। पहली बात .--हमारे समाज में उपयोगी पदार्थ जिस मात्रा 
या सख्या में तेयार होते हैं, उससे सभी लोग उन पदार्थों को उचित या 
यथेष्ठ मात्रा मे नही पा सकते | सर्च-साधारण के लिये यह पदार्थ सुलभ 
हो सकने के लिये इनका अविक मात्रा में उत्पन्न किय जा कर खूब 
सस्ता होना आवश्यक है। कलें मनुष्य की श्रम-शक्ति को बढ़ाने क 
साथ-साथ मनुष्य के प्रयोग में आने वाले नये-नये पदार्थों की सख्या 
को भी बढ़ा देती हैं । इन पदार्थों की पेदावार के लिये सदा ही श्रम करने 
वाले लोगों की आवश्यकता बढ़ती जाती है। गाज हम अपने समाज 
मे ऐसे सेकड़ों पदार्थों का प्रयोग होता देखते है जिन्हे चालीस-पचास 
वर्ष पूवे कोई नही जानता था। मशीनों का अधिक विकास होने पर 
ऐसे सकड़ों ओर पदार्थ भी बन सकेंगे । 
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दुसरी बात यह कि करों द्वारा मनुष्य की उत्पादक शक्ति बढ़ने रा 
यह अनिवार्य परिणाम नही है कि बहुत व्यक्तियों से हो सकने योग्य श्रम 
थोडे व्यक्तियों से कराऊऋर शेष को वेकार कर दिया जाय । यह ठीक है 
कि पूंजीवादी व्यवस्था में समय-समय पर कल्लों के विकास से पेदाचार 
अधिक बढ़ने पर साधनहीन जनता को बेकारी का सामना करना पडता 
है। कलों के इस परिणाम की जिस्मेवारी मशीनों पर नहीं वल्कि मशीनों 
को अपने नियंत्रण में रख कर, मशीनों से केवल अपने मुनाफे के लिये 
पैदावार कराने वाली श्रेणी की नीति पर है। मशीनों से पैदावार बढ़ 
जाने के कारण वेमारी होने का यह अथ नहीं समझा जा सकता कि 
मशीन ने इतना अधिक पेदा कर दिया है कि समाज की आवश्यकता 
पूरी हो कर पदार्थ फालतू पडे हैं इसलिये मजदूर निइले हो गये हैं। 
इसका अर्थ केवल यह होता है कि इन कलों से पेदावार वढ जाने के 
कारण मालिक श्रेणी अपने सौदे का दाम घटाने के लिये मजबूर हो 
रही है जो कि वह नहीं चाहती । 


पू जीपति श्रेणी अपने सौदे का दाम बढ़ाने के लिये पेदावार को 
रोक कर मजदूरों को वेकार कर देती है या अपने मुनाफे का दर कम 
न होने देने के लिये समाज के श्रम द्वारा की गई पेदावार को सर्व- 
साधारण जनता के भूखे-नंगे रहने पर भी नष्ट कर देती है। उदा- 
हरणता--अमरीका में जहा पू'जीवादी प्रणाज्ञी का सब से अधिक 
विकास हुआ है और पेदावार का प्रयोजन मालिकों वा व्यक्तिगत 
मुनाफा ही माना जाता है--करोड़ों मन गल्ला, आर्थिक संकट आने पर 
भद्ठियों में जला दिया जाता है या भूसे की जगह पशुओं को खिला 
दिया जाता है | समुद्र से पकडी मछलियों को फिर समुद्र मे फेंक दिया 
जाता है। मास के पशुओं को मार कर नष्ट कर दिया जाता हैं ताकि 
सौदे के रूप में इन पदार्थों के दाम गिर ज्ञाय॑ | इस व्यवस्था से समाज 
की पेदावार का बढ़ना पूजीवादी श्रेणी के लिये आर्थिक संक्ट बन 
जाता है। दूसरी और समाजवादी सोवियत सघ में पेदावार को बढा 
कर प्रतिवर्ष उपयोगी पदार्थों के दाम घटाये जाते है। मशीनों हारा 
समाज्ञ की श्रम-शक्ति बढा कर साधारण किसान मजदूरों के लिये उन 
पदार्थों और सुविधाश्रों को भो सुलम बना दिया गया है जो पृजीवादी 
देशों मे केवल मालिक श्रेणी को ही प्राप्त हो सकती हैं। इस के अति- 
रिक्त मजदूरों और किसानों की पगार घटाये विन्ा उन के श्रम के समय 
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ओर बोक को फम किया जा रहा है। उस अन्तर का कारण यह है 
कि अमरीका की श्रार्थिक व्यवस्था पंदावार के साथनों पर व्यक्तिगत 
स्वामित्व और व्यक्तिगत मुनाफा कमाने के अधिकार को न्याय मानती 
है जिसका कि समर्थन गाधीवाद फरता है। समाजवादी रूस की 
भार्थिक व्यवस्था पेंदावार के साथनों के सामाजीकर्ण और सामाजिक 
हित के विचार से पंदावार करने को न्याय मानती है। इसे गाधीवाद 
हिंसा ऊड़ता है । 
समाज से उपयोगी पदार्थों का बढ़ना और समाज का संकट मे पड 
ज्ञाना परम्पर-विगेवी बातें हूँ । यह अतरविरोच पंदावार के साधनों पर 
व्यक्तिगत स्वामित्व को ही न्याय मानने और सालिकों के मुनाफा कमा 
सकने की स्वतन्नता ऊे कारण होता है क्योंकि सामाजिक रूप से पेदाबार 
करने बाली मशीनों को समाज्ञ के सामूहिक ढित के लिये नहीं बल्कि 
लिकों के व्यक्तिगत स्त्रार्थ के लिये ही उपयोग में लाया जाता है। 
फलों का विफास ऐसी भौतिक परिम्थितियां पदा कर रहा है जिन के 
कारण पंदावार के सावनां का सामाजीकरणा अनिवाय जान पड रहा 
हैं। यही साग गावीवादियों को पाप और हिंसा जान पड़ती है इसीलिये 
गाधीयाद मशीन की सभ्यता को चाण्डाल सभ्यता कहता है । 


क्लों द्वारा मलुप्य की पंदावार की शक्ति चढ़ सकने का परिणाम 
सामाज्ञिक्त ठित की दृष्टि से यह होना चाहिये कि सभी मनुष्यों को 
भीतिक आवश्यऊतायें अविऊ-से-अधिऊ मात्रा में पूर्ण हो सफे और समाज 
के सभी व्यक्तियों को सुर्ब, सुविवा से वीद्विक प्रगति के विकास और 
सतोप का अवमर मिले ! सचेप में आज सम्पन्न मालिक श्रणी के व्यक्तियों 
के लिये जो सुविवायें प्राप्त हैं, वह सभी मनुष्यों के लिये हों | मलुष्यां 
को आठ और बारह घटे शरीर को चकनाचूर कर देन वात परिश्रम 
क्यों करना पडे ? यह सभी लोग जानते हैं कि देहातों में सेत मजदूर 
सूर्योदय से सूर्यास्त तक श्रम करके भी मिलो और फार्मो में मिलने वाली 
जदूरी का चौथाई भी नहीं पाते । उनक श्रम करने का समय्र सूर्योदय 
से सूर्यास्त तम होता है । मिलों में मजदूरों क श्रम का समय ब्रान्ह घटे 
से ग्यारह, दस, नौ और अब फानूनन कवल श्राठ घटे है। रूस के 
समाजवादी समाज से बढ़ केवल छ घट हो माना जाता है | कलों का 
चरम विकास ही हसारे समाज में पेदावार को इतना चढ़ा सकता है कि 
सभी व्यक्तियों को पशुओं की तरह श्रम किये बिना भी अपनी सभी 


न [ गाधीवाद की शव परीक्षा 


आवश्यकतायें पूर्ण करने का अवसर हो। यही कम्युनिज्म का सामाजिक 
आदश है। इस आदर्श को प्राप्त करने का साधन कम्युनिज्म कल्नों के 
चरम विकास को ही सममभता है। 
घरेलू उद्योग-धन्धे ! हे 

गाधीवाद मशीन की सहायता से बढ़ी हुई समाज की पंदावार की 
शक्ति को ही सामाजिक विषमता, अन्तरहन्द्दत और हिसा अर्थात श्रे णी 
संघर्ष का मूल कारण मानता है | इस विपमता से मुक्ति का उपाय वह 
विकसित मशीनों का उपयाग छोड़ कर आवश्यक वस्तुओं की पंदावार 
हाथ से चलने वाले औजारों की सहायता से व्यक्तिगत और घरेलू 
रूप में करना वताता है | गाधी जी ने चखे को घरेलू धन्धों का प्रतीक 
माना है और उपदेश दिया है कि चर्खा टी ससार मे शान्ति की स्थापना 
करेगा “/(॥97779 ६0 फैताए 968०७ ६० छठ्यत.? # चर और 
घरेलू-उद्योग घन्‍्वों से ससार में शान्ति स्थापना की आशा दिल्लाते हुए वे 
चर को आध्यात्मिक शत्त्र भी बता गये है। गाधीवाद के मूल प्रयोजन 
के अनुसार चर्खे या घरेलू-उद्योग धन्धों से पेदावार के तरीक को इस- 
लिये आध्यान्सिक शस्त्र साना जा सकता है कि वह आध्यात्मिकता के 
प्रयोज्न--प्राचीन आर्थिक व्यवस्था की रक्षा से किसी हद तक सहायक 
हो सऊता है अर्थात घरेलु घन्धों का तरीका क्रान्ति की ओर जाती 
समाज की गत्ति का कुछ शिथिल कर सकता है । 

मशीनों और घरेलू उद्योग-धन्धों की इपयागिता को तुलनात्मक 
रूप से जाचते समय यह ध्यान से रखना आवश्यक हू कि समाज से 
कसी जोर-जबर से सजवूर होकर घरेलू धन्धों क स्थान में सशीना का 
उपयोग स्वीकार नही किया । मशीन का आरम्सिक रूप मामूली हथि- 
यार थे । हथियारों का विक॒म्तित रूप ही मशीन है । हवियार हा प्रया- 
जन सनुष्य का श्रम-शक्ति को अधिक फलदायक बनाना ही हाता है । 
सशीन इज्री प्रयोजन को वहुत बड़े परिमाण से पूरा ऋरती है। मलुष्य 
समाज ले प्रकृति से अपनी आयश्यकतायें पूत्रे कर सकते के सघष से 
मशीनों का विकास किया हैं | सशीनें मनुष्य समाज का जीवन, अधिक 
अच्छे ढ ग से पूरा कर सकने क श्रयल्न की सफलतायें है। मतुष्य ओर 
पशु से यही अन्तर है कि ण्शु प्रकृति में पाये जाने वाले पदार्थों से और 
परिस्थितियों में ही निर्वाह करता है सनुष्य अपने त्विय आवश्यक 
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पदार्थों को स्पय उत्पन्न ऊरता है और अपनी परिस्थितियों को अपनी 
आवश्यफतानुसार बदल्त सकता है । यही मनुप्य और पशु जा भेद है । 
मनुप्प फी मनुष्यता का प्रत्यक्ष रूप मशीन है और वह उसकी मनुष्यता 
फा प्रमाण भी है | 


मशीनों का उतिहास इस बात की साक्षी है कि मशीनों के विफास 
की आरमन्भिक अवन्धा में समाज्ञ मे उनझा विरोव भी बहुत हुआ था । 
समाज ऊे लिये आवश्यक वस्तुओं को दस्तकारी से पेंडा करके निर्वाह 
फरसे वाली श्रेणी ने मशीनों हा विरोव ही जिया था परन्तु मशीन 
फे समाज के श्रम की शक्ति बढ़ा देने के गुण जु सामने उन्हे कुफ जाना 
पडा। इस श्रेणी से अपने अनुभव से देखा कि मशीन कुछ समय उनके 
व्यक्तिगत या उनके परिवार के व्यवसाय को चोट पहुँचाने के साथ- 
साथ सम्पूर्ण समाज ऊँ श्रग क रूप मे उनकी भलाइ ही कर रही है । 
ऐसे अनुभवों के आवार पर समात् अपने कल्याण के लिय मशीन के 
डपयोग को इत्तरोत्तर अपनाता गया। इस से समाज के जीवन के ढ ग, 
व्यक्तिया पर श्षेणियों के पारस्परिक सन्चन्वों मे परिवतेन आता गया । 
यह परिवर्तन पढावार के लिये व्यक्तिगत रूप से श्रम उरसे के स्थान पर 
सामूहिक और सम्मिलित रूप से श्रम करता है। मशीनों का अधिक 
मात्रा में इप्योग अत्र दूसरे आवश्यक परिवर्तनों की माय कर रहा 5 । 
यह परिवर्तन व्यक्ति और पढावार के साथनों के सम्बव अर्थात्‌ सावनों 
पर व्यक्तिमत स्वामित्व ऊके नियम का हटा कर सामाजिक स्वासित्त 
स्थापित करने की मांग है। गाव्ीवाद इस लयथे परिवर्नन का अम्पीवार 
करने के लिये ही, इस परिवर्तन को आवश्यक्र बनाने वाली मशीनों से 
ही छुट्टी चाहता है। बह स्वामी श्रेणी की प्रश्रुता का धर्म कायम 
रखने क लिये परे समाज को दरिद्रता की भद्ठी मे कोंक ठेना चाहता है। 
डसका आदर्ण दे, “करोड़ों फो तो गरीब ही रहना है ।” 

गावीवाद ने श्राव्यत्मिक्ता और अ्रहिंसा का नाम देकर जिन घरेलू 
वन्यों को पुन चालू करने का प्रयत्त किया उनका अनुभव इस कार्यक्रम 
की निम्मारता का अन्छा खासा उदाहरण है। गावी जी ने सदर को 
स्व॒गाब्य मिलने की शर्तें, आर दरिद्र नारायण का उपकार करने बाला 
कार्यक्रम बताकर, जमता से को्डों रुपय सेकर इस काम मे लगा दिये । 
बीस वर्ष के श्रयन्न & बाद भी सदर को श्राज भी जनहित का सफल 
कीर्यक्रम नदी कहा जा सकता । बह शअमीरों के लिये देशभक्ति का चोला 
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ओर गरीबों के लिये देशभक्ति का जुर्माना वन कर ही रद्द गया है । हाथ 
से कपड़ा (खद्दर) या दूसरे पदाथ बनाने की आधारभूत विशेषता 
यह है कि मशीन की अपेक्षा बहुत अधिक समय तक परिश्रम करके 
बहुत कम पदार्थ बनाये जायें । ऐसी अवस्था में खहर या घरेलू पन्धे 
के रूप में तय्यार किये हुए सभी सौदों का मोल मशीन से तय्यार किये 
हुए सौदो की अपेक्षा बहुत अधिक होगा । गावीवादी कांग्रेसी सरकार 
के खद्दर को पनपाने के सब यल्नों क बावजूद करघे का कपड़ा महंगा 
ओर अनाकर्षक होने के कारण बाजार सें चल नहीं सकता। यह धन्धा 
समाप्त हो हो रहा है, और सरकारी घहायता के विना नहीं बच सकता 
यह अखिल भारतीय करघा सध के प्रधान ने स्वय स्वीकार किया है ।# 
जिन गरीबों की सहायता करने या जिन्हे शांपण से वचाने के लिये घरेलू 
उद्योग-धन्धों का प्रचार किया जाता है वे लोग ऐमे सौदे के आरइक नहीं 
बन सकते । घरेलू वन्धे या खहर केवल अमीर श्रेणी का चोंचला या 
गरीब जनता पर उनकी कृपा ही है। 


मशीन की तुलना मे घरेलू उद्योग-धन्धों की उत्पाइऊक़ शक्ति इतनी 
कम है कि वह मशीनों द्वारा होने वाले साधनहीन श्रेणी के शोषण 
का बाल भी बाका नहीं कर सकते । गांधी जी' ने स्वर स्वीकार किया 
है कि खददर या घरेलू धन्वों का उद्देश्य मिल्नों का झुकाबिला करना 
नही है । इसके साथ ही उन्होंने मिल मालिकों के हित की चिन्ता से यह 
भी उपदेश दे दिया है कि खादी और मिलों मे स्पर्धा न होने देना 
चाहिये ।+ खद्दर और ग्रामोद्योग धन्धे यदि पू जीपति श्रेणी के शोषण 
के अधिकारों पर चोट कर सकते तो इस कायक्रम के प्रचार के लिये 
गांधी जी ऋ्ौर गांधी आश्रमों को पू जीपतियों से करोड़ों रुपया दान न 
मिलता । पूजीपतियां के शोषण से बचने के लिये साधघनहीन जनना घरेलू 
उद्योग-धन्धों को शरण नही ले सकती क्योंकि-मिलों और कल-कार- 
खानों की तुलना मे घरेलू धन्धो क कमाई इतनी कम होती है क्रि मिल 
मजदूरों के श्रम का फल्न बहुत सा भाग मालिकों द्वारा हडप लिया जाने 
पर भी वे लोग घरेलू उद्योग-घन्धां या व्यवसायों से निर्वाह करने वाल्ञों 
की अपेक्षा अधिक खुशकझ्ल रहते है। साधनदीन श्रेणी की शोषण 





# भाप लिधाबाते, [.परटांता09७, &पर्टप 3, 952, 
+ गाधी विचार दोहन पृष्ट १३२, १३३ 


घरेलू उद्योग घन्चे | ८६ 


से मुक्ति की इच्छा का प्रयोजन अपनी आर्थिक और सासारिक अवस्था 
को गिरा लेना नहीं है। इसलिये यह श्र णी घरेलू उद्योग-वन्वों का भरोसा 
नही कर सकती | पू जीपति श्रे णी को घरेलू उद्योग-धन्वों से यह लाम 
अवश्य है कि वे अधिक स्वस्थ साधनहीनों को अपने कारोबार मे 
खीचकर वेक्नार हो गये लोगों को घरेलू उद्योग-वन्धों में खपने के लिये 
छोड़ दे सकते हैं | सगठित मजदूर भेणी का असन्तुष्ठ और बेकार रहने 
वाला अग ही पजीवादी व्यवस्था के लिये सबसे वी आशका का 
कारण होता है। घरेल उद्योग धन्वों का कार्यक्म ऐसे लोगो को आधे 
पेट अवस्था से चुप रखन का श्रच्छा साधन माना जा सकता है| 

धरेल उद्योग-घन्धे उसी अवस्था भें पनपते हैं जब समाज का 
अधिकाश खेती से निर्वाह करता हो या भूमि से जुडा हो। भारत 
उस अवस्था से आगे बढ़ चुका है । हमारे देश में आज ऐसे लोगों 
की सख्या करोड़ो तक पहुँच चुकी है जिनके पास खेती के लिये भूमि 
नहीं। ऐसे लोग ओऔद्यागिक विकास की कमी के कारण जीविका का 
दूसरा अवसर सी नहीं पा सकते | इन लोगों की समस्या घरेलू उद्योग- 
बन्बे। से हत्त नहीं हो सकती । ऐसे लोगो को कम डपजाऊ वन्धो' मे 
फंसा कर आधे पेट रखने से पृ जीपति श्रे णी को सस्ते मजदूर पा सकते 
की ही सुविधा चनी रहेगी। मजदूरी के लिये होड़ करने वाले ऐसे लोग 
मजदरी के दर था अम शक्ति के मोल को सदा नीचा रखेंगे और 
पू ज्ञीपति श्रे णी के व्यवसायों के लिये समय पड़ने पर मिल सकने वाली 
श्रम शक्ति का भण्डार बने रहेगे। 

भूमिह्दीन हो गये लोगों को और देश की भूमि पर बोक बनी हुई 
क्रिसानों की सख्या को उचित जीविका ठेने का उपाय देश का शीघ्र 
ओऔद्योगिकरण ही है। इस कार्यक्रम की सफलता हम समाजवादी रुख 
ओर चीन मे देख चुके हैं । परन्तु गावीवाद उसका समर्थन नहीं कर 
सकता क्यों कि वेखा औद्योगीकरण पेदाबार के मुख्य साधनों को समाज 
की सम्पति बना देने पर ही सभव हो सकेगा | गावी जी के नाम और 
गावीवाद की दुह्ाई देने बाली इस देश की पूजीपति श्रेणी और उस 
की सरकोर ने घरल उद्योग-धन्धों के प्रति अवनी श्रद्धा प्रकट करने के 
लिये बडे-वडे मुनाफा देने बाल कल-कारखानों को कयी कम नहों किया 


बल्कि उनकी सस्या को दिन प्रतिदिन वढाया ही है। घरेल उ्थोग-ध है। घरेलू उ्योग-घन्धों 


के प्रति इस श्रेणी की श्रद्धा का रहस्य यही है कि औद्योगिक विकास 
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के स्वाभाविक परिणाम मे जो पूजीवाद विरोधी शक्ति समाज में पेदा 
होती है, ड्से घरेलू धन्धों ब्के दल्ञद्त्त मे फंसा कर निष्कूय बना दिया 
लाये | पू'जीपति समाज पदावार के साधनों पर तो अपना नियंत्रण 
रख सकें और समाज के भरणपोषण की जिम्मेवारो घरेलू-उद्योग-घन्धों 
पर डाल दें । 


घरेलू उद्योग-धन्धीं को मशीनों की तुलना मे समाज की आवश्यक- 
ताओं के लिये अपर्याप्त और ग्रतिक्रियावादी देख कर भी गांधीवाद 
उनका समर्थन केवल इसलिये करता है कि इस वारयक्रम से वह श्रेणी 
सूघर्ष को टाल देने की मिथ्या आशा करता है। यह गाधीवाढ के 
ऐतिहासिक ज्ञान की कमी है। दास प्रथा के युग में और उसके वाद 
मशीनों के बिकान से पूर्व भी छोटे औज्ञारों और हाथ के श्र से पेंदा- 
बार किये जाने के युग में भी साधनवान और साधनहीन श्रेणियाँ मौजूर 
थी, साधनहीनों का शोषण होता था और श्रेणी संघर्ष के कारण 
तब भी मौजूद थे। भारत मे (8950-70/9) ईस्ट इंडिया कम्पनी 
ह्वाग मदीन कपड़े तय्यार कराने का इतिहास इसका अच्छा खासा 
प्रमाण है। एक छोटी श्रेणी का अधिकाश साधनों पर अधिकार जमा 
कर जनता के विराट अंश फा शोषण करना ही श्रेणी संघर्ष की भावना 
का कारण है। इसकी जिम्मेबारी मशीन पर नहीं वल्कि पेंदावार के 
साधनों पर व्यक्तिगत स्वामित्व होने और स्वामियों के सुनाफा केसा 
सकने के अधिकार में है | 


गाधीबाद ऐसी व्यवस्था को दूर नही करना चाहता । इस व्यवस्था 
का विरोध उत्पन्न करने वाले कारणों फो दूर करना चाहता है। इस 
लिये वह मशीनों के स्थान मे घरेलू उद्योग-धन्धों द्वारा शोषण दूर 
करने का उपदेश देता है। शोपण के मूल कारण, समाज में कुछ 
लोगों के साधनों के मालिक होने और शेप के साधनहीन होने को तो 
घरेलू उद्योग-धन्वे दूर नही कर सकते, अल्वंता साधनहीन श्रेणी को 
बड़ी सख्या सें केन्द्रित ओर सगठित होने का अवसर न देकर उनसे 
श्रेणी चेतना और उनके सामूहिक प्रय्ञों के अवसर को घटा सकते है। 
गाधीवाद साधनहीनों को समझाना चाहता है कि तुम अपनी इच्छा से 
पम्रिज्ञों और कारखानों सें जाकर अपना शोषण कराते हो। इसका 
कारण तुम्हारा सासारिक लोभ है। यदि तुम शोषण से बचना चाहते 
हो तो अपना निर्वाह घरेलू धन्धों से कर लो ! यदि तुम अपनी इच्छा 


घरेलू उद्योग-घन्धे ] ६१ 


में मित्रों में काम करते हो तो तुम्हे मालिक श्रणी के विरुद्ध आवाज न 
उठानी चाहिये | शोपण से बचने का उपाय श्रे णी संघर्ष द्वारा उत्पादक 
साधनों झा सामान्नीकरण नहीं वल्कि अपनी कोपड़ी से बंठ कर करघा 
चलाना है। यदि उससे नि वि नही हो सकता तो क्या है ? धर्म का 
पालन तो होता ही हे । 
गाधीवाद इस ऐतिहासिक सत्य को स्वीकार नहीं करना चाहता 
बा सशीन ते समाज का कल्याण फ़िया है। सशीन से उत्पादन बढ़ा 
सकने का गुण होने के कारण व समाज का और भी अधिक कल्याण 
भविष्य में कर सकती हूँ | शोपण निर्जीव सशीन नही करती बल्कि 
पू जीवादी व्यवस्था के कारण मशीनों पर अधिकार जमाये श्रेणी करती 
स व्यवस्था को बदल कर मशीचों के विकास और सावनहीन 
जनता की शोपण से मुक्ति, ढोनों का सामजस्य बहुत सीधी-सादी बात 
हो सकती हैँ । 
मशोनों द्वारा सामूहिक और सामाजिक रूप में आवश्यक पदार्थों को 
पंदा करने की प्रणाली पंदाचार क साधनों का सामाजीकरण आवश्यक 
कर देती हैं। यही समाज के भावी विकास का मार्ग है। इसके विपरीत 
घरेलू उद्योग-घन्ये पेदावार को व्यक्तिगत ढ ग़ से ऊरने का तरीका है और 
यह सामनन्‍्तवादी प्रणाली का अवशेप है। इस ढ ग पर अडना समाज 
को पुरानी व्यवस्था से वाधे रखने का वहाना है। गाधीवाद की दृष्टि 
से चाहे सम्पूर्ण समाज मशीनों के अभाव से आ्रावश्यकतायें पुरी होने के 
कारण तड़पता रहे परन्तु सशीनों के विकास द्वारा पू जीवाद के विरुद्ध 
असनोप की परिस्थिति आने देना उचित नहीं | इस व्यवस्था से होने 
वाले शोपण को गावीवाद शाश्वत सत्य अद्दिसा का नाम देता है । 
गावीबाद सावनद्वीन श्रेणी की असह्य अवस्था को भौर आीद्योगिक 
विकास द्वारा उनमें उत्पन्न हो गई शोपण-विरोधी चेतना को श्रेणी मैत्री 
ऊ उपदेश से शान्त कर देना चाहता है । 
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गांधीवाद इस बात से तो इनकार नही कर सकता कि हमार समाज 
मालिक और सेवक श्रेणियों मे बंटा हुआ है। समाज्ञ में दो श्रेणियाँ 
होते हुए भी वह समाज में शान्ति चाहता है। गांधीवाद कहता है कि 
मालिक और सेवक श्रे णियों के हितों में विरोध नहीं बल्कि समता है। 
श्र शियों की अतिहवन्द्विता दूर करमे और शाश्वत सत्य-अहिसा का 
आदर्श पूरा करने का मुख्य उपाय गाधीवाद की दृष्टि में श्रे सीमेत्री की 
भावना है। गांधीवाद के अनुसार श्रेणी मेत्री का अर्थ मालिक और 
सेवक ( शोषक और शोषित ) श्रेणियों मे पिता-पुत्र या संरक्षक और 
रक्षित का सामतवादी आदश फिर से कायम करना है। इस सामन्त- 
वादी आर्थिक और सामाजिक व्यवस्था का रूप वर्णाश्रम धर्म था। 
गाधीवाद आज़ भी वर्णाश्रस धर्म को ही समाज की विषमता या श्रेणी 
संघर्ष से बचने का उपाय बताता है । 


वर्णाश्रम धर्म की स्तुति करते हुए गांधीवाद कहता है--“कोई 
हिन्दू वर्णाश्रम की उपेक्षा नही कर सकता। इस प्रथा को समझ कर, 
दोपपूर्ण मालूम होने पर उसका ज्ञानपूर्वक त्याग किया जा सकता है, 
और यदि यह प्रथा धरम की निर्दोष विशेषता है तो ( और वह है, इस 
लिये ) इसका पोषण तथा पुनरुद्धार करना चाहिये। वर्णाश्रम की 
शोधता हिन्दुधर्म में हुई है अवश्य, पर इसके पीछे जो सिद्धान्त है वह 
हिन्दुओं को ही लागू होता है, औरों को नही, ऐसा नही। भल्ले ही 
आज जगत उसे स्वीकार न फरे। उतना वह खोवेगा । आज नहीं तो 
कल जगत को उसे स्वीकार करना ही पढ़ेगा।” ससार के कल्याण का 
उपाय बताये जाने वाले वर्णाश्रम धर्म का परिचय गांधीवाद इस प्रकार 
देता है--“वर्ण अर्थात धन्धा । वर्ण धर्म के सिद्धान्त को सक्तेप में इस 
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प्रकार रस सफते हैं, जो मनु्य जिस कुटुम्प में पेढा हो उसफा घधा, 
यदि वद नीति विरुद्ध न हो तो, धर्म भावना से करे , और ऐसा फरते 
हुए जो पथ प्राप्ति शो उसमे से सामान्य आजीविफा सर को रस ऊर 
शेप फो सार्व जनिरु कल्याण में लगाये । 
धचर्ण यह धर्म है, अधिकार नहीं। मतलय इसऊा यह है कि हरेफ 
वर्ण को चाहिये हि अपने अपने कर्म को धर्म समझ कर पालन करे । 
डद़ग पोषण यह उसका यत्किचित फल है। वह मिले या न मिले तो 
भी समफदार फो अपने धर्म रत रहना चाहिये |” 


चगाधम धर्म गाधीवाद का आविष्कार नहीं है । वह सामन्तकाल 
फी आर्थिक व्यवस्था थी । उसका अ्रधिक विश्वास योग्य और व्यापक 
परिचय हमे मनुस्पृति और तत्कालीन हसरे ग्रथों से मित्र सकता है । 
हिन्दू सामतवादीकाल में वर्णाश्रम धमे का क्या रूप था ? और फ़िस 
रूप से बढ़ अ्रभी तक पुरानी आर्थिक व्यवस्था के प्रभाव मे घिसटता चला 
थआ रहा है, उस देश के लोगों से छिपा नहीं | वर्णाश्रम धर्म का मुख्य 
प्रयोजन साधनवान शाम श्रेणियों ऊे आर्थिक, सामाजिक और राज 
नेतिफ नियंत्रण को वश परम्परा के रूप में सुरक्षित रसना और साधन- 
हीन श्रेणी फो ऊमी भी साधनवान होने का अवसर न देना था ताऊे वे 
निरतर स्वामी श्रेणी की सेवा और इनके लिये आवश्यक्र पदार्थ उत्पन्न 
करने के फठिन और अप्रिय श्रम करने के लिये विवश रहे | 


चणभल्षिम व्मे इस समय की सामाजिक और झआर्थिक व्यवस्था थो 
जब पेढावार का मुरय सावन भूमि थी और भूमि से पंदावार करने वाले 
लोग भी भूस्वामी की सम्पत्ति माने ज्ञाते थे | यह प्रथा भारत की ही 
विशेषता न थी । योरुप में यद् प्रथा सर्फडम के नाम से प्रचलित रही है । 
इस प्रथा का मुख्य आवार व्यक्तियों के घन्‍्धे या जीविका उनऊे वश से 
निश्चित रखने में थी। शासक का बेटा ही शाखऊ होने का और पडित 
का बेटा पडित होने का अधिकारी था। जुलाहे, छिसान, वढ़ई, चमार 
आर भगी की सनन्‍्तान को अपने बाप ठादा के वन्‍्धे से इनकार करने 
का अविकार और अवसर न था । भारत के देद्वातों में उसी परम्परा के 
आवार पर आन भी नाई और चमार की सन्‍्तान ठाकुर, ब्राह्मण की धोती 
छाटने और उनके मरे हुए पशुश्रों को ठिकाने लगाने की सेवा से इनकार 
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नही कर सकती और ब्राह्मणों की सन्‍्तान समाज के किसी भी परिवार 
में जन्‍म, सृत्यु, विवाह या दूसरे सस्कार के अवसर पर या पूजा पुरश्चरण 
द्रास सकट से छुटकारा पाले की इच्छा करने वालों से अपना कर 
डगाह सकती है । 
वर्णाश्रप्त धर्म के मुख्य नियामक मनु के आदेशों के अनुसार साधन 
दीन श्रेणी का शिक्षा अ्हरा करके अथवा अन्य किसी प्रकार मालिक 
श्रणी से समता की इच्छा या प्रयत्न करना अनेतिकता, दिसा और 
अपराध माना जाता था। पढ़ने-लिखने, तथा आध्यात्मिक ज्ञान को 
ब्राह्मणों का और शस्त्र विद्या को ज्ञत्रियों का ही अधिकार बना दिया 
गया था ताके दूसरी श्रेणियों के लोग शोषण के प्रति बिरोध को भावना 
ही न पा सके | वे दूसरों के उपयोग में आने वाले पशुओं की भाँति 
मूक बसे रहे । मालिकों के वश से उत्पन्न हो जाने से ही व्यक्ति को 
साधनहीनों का शोपण करने के अधिकार मिल जाते थे और इन 
अधिकारों का समर्थन ईश्वरीय न्याय के नाम पर किया जाता था। 
साधनहीनों मे यह विश्वास उत्पन्न कर दिया गया था कि उनके जीवन 
का उद्दे श्य साधनवानों के सतोष और तृप्ति का साधन बनना ही है। 
यही काम आज गाधीवाद करना चाहता है । गाधीवाद हमें विश्वास 
दिलाता है कि “हिंदु पूषेज्ों ने कठिन तपश्चर्य्या से इस महान नियम 
( वर्णाश्रम धर्म ) की खोज की ओर यथाशक्ति उसका पालन किया । 
जगत यदि इस घर्म अथवा नियम का अनुसरण करे तो सर्वत्र सतोष 
फेज जाय, भ्ूठी प्रतिस्पर्धा मिट जाय, ईर्ष्या दूर हो जाय, कोई भूखों न 
मरे, जन्म-मरण वरावर रहे और ज्याधिया दूर रहे ।? # 
इस वर्णाश्रम्न धर्म व्यवस्था में गावीवाद के अनुसार शूद्र अथवा 
साधनहीन श्रेणी के जीवन का धर्म यह है--५ *डसके पास कोई 
मिल्कियत कभी होने वाली ही नहीं है, इसलिये जो शुद्र केवल धर्म 
समझ कर परिचर्या ही करता है और जिसे मालिक होने का लोभ तक 
भी नही है वह हजार बन्दना के योग्य है? + इस उपदेश के अनुसार 
शूद्र या साधनहीन श्रेणी का सबसे वडा धर्म मालिकों की परिचर्या, 
सेवा और उनके उपयोग में आना ही है | शूद्र या साधनहीन को स्वयं 
साधनों का स्वामी बन जाने की महत्वकाज्षा कभी न करनी चाहिये । 
5. गाधीवाद दोइन प्रृष्ठ रेघ४ १६४४ स० 
+ गाधीवाद दोहन प्रष्ट २६ 
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शूद्र या साधनहीन शोपित श्रेणी का यह धर्म उनके जन्म से 2 निश्चित 
हो जाता ह बात सावनदीनों के गले से उतारने के लिये उन्हें 
उपदेश डिया जाता है कि तुम अपने पिछले जन्म के पापों से गरीब 
और अमीरों ने पिछले जन्म में तपस्या छी थी । गावीवाद स्पप्ट कहता 
है कि वर्ण का निर्णय सामान्यत* जन्म से क्रिया जाता हे । सावनहीन 
श्रेणी में जन्म इश्वरीय न्याय से होता है। इसलिये साधनहीनों जा 
सावनवान होने का प्रयत्न करना इश्वरीय न्याय का विरोव करना हे । 
यदि सामथ्य भर मालिक की सेवा का घमे पालन करके भी श॒द्र या 
साधनहीन का पेट नहीं भरता तो भी शूद्ध को शिकायत नहीं ऋरनी 
चाहिये। गांधीवाद सममाता है कि वर्णावर्म ( धंधे ) के पालन का फत्त 
“उदर पोपण” (पेटमरना) नो यर्किंचित ( मामूली वात ) ही दे । वह 
म्रिले न मिले ( पेट भरे या न भरे ) सममदार को अपने घर्म (धथे) में 
दत रहना चाहिये ।? # यदि सावनहीन श्रे णी गाधीवाद के इस उपदेश 
के अनुपतार चलती है तो चह अपनी अवस्था को सुवारने और शोपण 
से बचने की इच्छा को वर्म विरुद्ध मानेगी और श्रेणी सघप के अकुर 
टत्पन्न न हो सकेंगे। इसका स्वाभाविक परिणाम होगा क्रि मालिरऊ 
श्रणी के शोपण फे अधिकार निरकुश बने रहे । 

इस श्रेणी मंत्री फा अथे समाज के अधिकाश भाग का सद्या ही 
पीडित बने रहना होगा । यही गावीवाद ही दृष्टि से, “सर्वन्न सत्तोप” 
फेलकर भृठी प्रतिस्पर्द्धा मिट ज्ञाना और ईर्ष्या दूर हो जाना हे श्रर्थात 
साधनहीन!|भ्रे णी का अपने प्रति अन्याय का विराध न करना ही सत्य- 
अहिंसा और गाधीवाद 7 श्रेणी भेत्री का आदर्ण है । यह शेर भोर 
खरगोश की उस मेंत्री का आदर्श है जिससे ग्यग्गाश बिना आपत्ति के 
शेर का भोजन बन जाने के लिये तथ्यार रहे। शोपित और शोपऊक री 
ऐसी मैत्री तमी तक निभ सकती है जब तक मालिक शो णी ऊे शाथ मे 
साधनहीनों को नियत्रण में रखने के लिय ज्ोविफा निर्वार 5 साधनों 
पर एकाधिकारी, समाज पर शासन फरने के साधन पुलिस, सेना और 
समाज्ञ के मस्तिष्फ पर नियन्नण रखने के सावन वर्णाश्षव्त वर्म कौर 
ईप्वर प्रन्‍्णा के साधन भी बने रहे। जो घमम सावनहीनों पा छपदी 


से 


5 हम उररस्ण मे फोप्ठक झोर कोौठदों के मीनर फे शब्दों जेथर 
लेयफ की फोर से हैं शेप उउरण गांधी पिमार दाहन से प्यों वा तप दि 
गया 
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इच्छानुसार धन्धा चुन कर जीविका चलाना अधर्म और हिंसा समझता 
है, उस धर्म या नेतिकता का मनुष्यों की समता का दावा करना और 
विशेष रूप से द्रिद्रों को भगवान ( द्रिद्र नारायण ) वताना, उन से 
सहानुभूति प्रकट करना कितना बड़ा पाखंड और घोखा है ? गांधीवाद 
की श्र णी मैत्री का क्रियात्मक आदर्श ऐसा ही है। 


श्र णी मेत्री के नाम पर गाधीवाद दावा तो साधनहीन द्रिद्रनारायण 
श्रेणी की सहायता करने का ही करता है परन्तु उसके आचरण या 
व्यवहार से सहायता और रक्षा शोषक श्रेणी के अधिकारों की होती 
है। कहा जाता है कि गाधीवाद साधनवान श्र णी को अपना धन भोग 
बिल्लास से खर्च न कर सावजनिक कल्याण में लगाने का उपदेश देता 
है। यदि पूजीपति या मालिक श्रे णी अपनी सम्पत्ति और मुनाफों को 
सार्वजनिक कल्याण में ही लगाना चाहती है तो इस सम्पत्ति और 
मुनाफे के साधनों की सार्वजनिक या सामाजिक सम्पत्ति बचा देने में 
ही क्‍या एतराज़ ? इस उपदेश का प्रयोजन साधनवान श्रेणी को यह 
सममाना है कि ज्ञणिक भोग विज्ञास की अपेक्षा समाज पर अपना 
निरतर शासन कायम रखना ही मुख्य उद्देश्य होना चाहिये | गाधी जी 
साधनहीन श्र णी को तो सासारिकता के लोभ से बचने "का ही उप- 
देश देते रहे परन्तु दक्षिण अफ्रीका मे जब भारतीय व्यापारो और 
व्यवसायी श्रेणी के सम्पत्ति तथा मुनाफा कमाने के अधिकारों पर 
अआच आने लगी तो इस श्र णी को गाघधी जी ने यह उपदेश नही दिया 
कि तुम्हारे धन्धे का प्रयोजन धन वटोरना या भोग विज्ञास कतई नही, 
उद्र-पोषण भी यक्तिचित ही है, वह पूरा हो या न हो, तुम धर्म में रत 
रहो ! इस श्र णी के सम्पत्ति और मुनाफा कमाते के अधिकारों की रक्ना 
के किये उन्‍होंने आमरण सत्याग्रह का उपदेश दिया | 


मालिक जमीन्दार श्रेणी के हितों के श्रति और जमीन्दारों द्वारा 
शोषित किसानों के प्रति गांधी जी का क्या दृष्टिकोण था यह १६२१ के 
सत्याग्रह से ही स्पष्ट हो गया था । उस समय देश के किसान लगानवन्दी 
द्वारा खतत्रता के संघर्ष मे सहयोग देने के लिये आतुर थे। किसानों 
के गान न देने-का अर्थ जमीन्दारों का लगान से या जमीन्दारी से 
हाथ धो बैठना भी होता इसलिये गांधी जी ने यह बात स्पष्ट कर दी-- 
पृ 8 प00 6078४7ए60 (2६ ४6 धाए 588९ ० ए०एछ८०- 
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६79९॥7 7८7६ (हमारा यह विचार बिलकुल नही है कि असहयोग आन्दो- 
लगन में किसी भी अवसर पर जमीन्दारों का लगान बन्द कर दिया जाये) 
इतना ही नहीं गाधी जी ने इस बात पर भी ज्ञोर दिया कि “(895 
7275६ 96 90ए|5९तें 5ट०पएएॉ०प्रडए [0 गते8 99 (6 ६६5 
रण धीशाः 82872९00९१४ एा(0 ६॥6 29फ्राएतेकाड एीरशः 5प्रए) 
8 जा(60 67 !एशिः९त #0फ एपघ5०ए ( किसानों को समझा 
देना चाहिये कि जमीन्दारों से किये गये अपने समझौते का धर्मपूवरक 
पान करें | यह सममौता चाहे लिखित हो या रिवाज के अनुसार चत्ता 
आया हो ।)+ स्वय भूख से व्याकुल्न किसानों को विवशता में अपने श्रम 
का जो भाग जमीन्दारों को देना पड़ता रहा है, उसे गाधी जी किसानों 
और जमीदारों का लिखित या रिवाज से चला आया सममौता कहते हैं । 
जिस किसान का परिवार भूख से विलबिला रहा हो उसे किसी भी शर्त 
पर काम करने के लिये तैयार किया जा सकता है। रिवाज से चले 
आये इस समभौते मे जमीन्दारों द्वारा किसानों से ली जाने वाली 
बेगार भी शामिल मानी ज्ञायगी। यदि ऐसे ही न्याय को इतिहास प्रें 
शाश्वत सत्य-अहिसा माना जाता तो दास प्रथा भी कभी समाप्त न हो 
सकती परन्तु गावी जी का रवैया इस विषय में स्पष्ट है | 


किसानों की शोषण से बचने की माग में उन्हे श्रेणी संघर्ष की 
भावना दिखाई देती है इसीलिये उन्हों ने उत्तर प्रदेश के क्रिसानों को 
आश्वासन दिया था--+] 8॥9!] 98 70 7970ए ६0 0५2058९७ए78 
77९ 707थ/6वे छॉं25528 ० धीशा एए०६४४ 970060797 
जापिए0प उप ०४०5४. ए0प परा7ए 96 इपए2 धा० 4 इ6ा! 
घाएजए 496 एछ06 एरशह7६ ० परए प्रा प्रढा०6 गा एा'2एश7- 
था 8 0955 एम , 5077ए०चागा8 678 ॥8 7 9६807706 पा- 
७ए ६0 १68ए०0ए6 ए०प ए एणप्रा 7ण2९४ए, एठपए णायं जाते 
॥स्‍6 #209ध॥8 07 7०प्र7 8067 ( सम्पत्ति की स्वाप्ती श्रेणी से बिना 
किसी न्याय पूर्ण कारण के उनकी सम्पति छीन लेने मे मे कभी सहयोग 
नहीं दे सकता ” आप लोग विश्वास्र रग्विये कि में श्रेणी सघप को 
रोकने में अपनी पूरी शक्ति लगा दूंगा। . यदि कभी अन्यायपूर्णा 
ढग से आप लोगों की सम्पत्ति छीनी ज्ञायगी तो आप मुझे अपनी 
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सहायता में लड़ते हुए पायेंगे ।?« गांधी जी के यह शब्द उनकी द्रिद्र 
नारायण के प्रति सद्ानुभूति, न्याय की धारणा और श्रेणी सघष 
के प्रति उनके विरोध को स्पष्ट कर देते हैं | क्रिसानों का स्वयं भूखे और 
कगाल रह कर चले आये रिवाजों के अनुसार अपनी कमाई के साधनों 
की मालिक श्रेणी को सौपते जाना ही उन के विचार में श्रे णीमेत्री का 
श्रादर्श था। गाधी जी के वक्तव्य में स्यायपूर्ण कारण ( शाए०पा 8 
पर ०४८५8) ओर श्रेणीसघर्ष (०]958 ए87०) शब्द एक विशेष भावना 
और उद्देश्य के प्रतीक हैं। गांधी जी,के विचार मे सम्पति की मालिक 
श्रेणी की सम्पत्ति छीन ली जाने का न्‍्यायपू्णा कारण एक ही हो 
सकता था कि सालिक उसे कर्ज पूगर न कर सकने के काग्ण गया दे | 
श्रेणीसघर्ष का अथ था सावनहीन श्रेणी का अपनी साधनदीनता 
ओर परचशता से मुक्ति पाने की इच्छा, जिसे वे किसी अवस्था में 
सहन नही कर सकते थे क्योंकि यह सामनन्‍्तकालीन वर्णाश्रम धर्म के 
आदर्श के विरुद्ध है । इससे क्रमागत आर्थिक व्यवस्था की रक्षा नही 
हो सकती | गाघधीवाद के श्रेणी मैत्री के उपदेश की नेतिक और 
क्रियात्मक परख उसके अछूतोद्धार के कार्य क्रम से और भी अच्छी 
तरह हो जाती है । 


गांधीवादी अछूतोद्धार 

गावीवाद के श्रेणी मेत्री के उपदेश का क्रियात्मक रूप क्‍या है? 
वर्णाश्रम्म धर्म द्वारा समान से भ्रूठी प्रतिस्पर्धा और ईर्षा मिश कर केसा 
सन्तोष सत्र फैल सकता है ? इन पश्नों के उत्तर इतिहास से सौजूद 
ह। सामन्तकाल मे वर्शाश्रम धर्म की व्यवस्था ने मनुष्यों की एक बड़ी 
सख्या से पेदावार के साधनों पर अविक्रार का अवसर छीन कर उन्हे 
ऊचे वन बेठे बर्णों या श्रेणी की सेवा के लिये पीढ़ी दर पीढ़ी विवश 
कर दिया था। साधनहीन शोपित श्रेणी में शोपण के वन्धनों को तोड़ने 
की भावना ही उत्पन्न न हो सके इसलिये वर्णाश्रम धर्म व्यवस्था ने 
शोषितों अथवा शुद्रों के लिये शिक्षा और चेतना के साधन ही वर्जित 
कर दिये थे और पैदावार के साधनों पर उनका स्वामित्व पाप ठडरा दिया 
था । शोपित श्रेणी का शिक्षित वर्ग के सम्पर्क में आना भी निशिद्ध ठठरा 
नम अप सर न न 
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दिया गया । इस श्रेणी के लिये इश्वर विश्वास और धर्स पालन का अर्थ 
ठड्गाया गया अपनी दासता को शाश्वत सत्य और इंश्वरीय न्याय मान 
कर द्वीन खवस्था में सतुप्र रहना | वर्णाश्रम व्मे के अनुसार मालिक 
श्रेणी का यह कनव्य था कि अपने सेवकों का पालन करें क्योंकि सेवक 
श्रेणी क श्रम पर ही उनका अमस्तित्थ और वभव निभर करता था। 
शोपक और शोपित के सम्बन्ध को आदइशे बनाने क लिये उस पर 
प्रेम का आवरण चढ़ाने के लिये मालिक और सेब्रऊ में पिता-पुत्र के 
सम्यन्त्र की कल्पना कर ली गई | वर्ण!ा्रिम वर्म के इसी सामन्तकालीन 
आदशे की गावीबाद आज फिर चालू करना चाहता है जब कि मालिक 
श्रणी श्रमिक सेबक श्रेणी के जीवन का उत्तरदायित्व न लेकर टक्ोंक 
जोर उनकी श्रप्त शक्ति निचोड़ कर अपना फकाम चला रही है परन्तु 
गावीबाद सेवक श्रेणी से मालिकों को पिता माने रहने की आशा 
जरूर करता दे । 


देश और समाज की आर्थिक परिस्थितियों बदल जाने के कारण 
बर्गाश्रम वर्म ठयवस्था निर्वल हा गई । बाहर से आने वाली परिस्थितियों 
न, इदाहरणु के लिए मुसल्लमान ओर इसाई सम्प्रदायों की हिन्दुओं से 
प्रतिद्वन्द्ित। न और अग्नेजों डी शासन नीतिने बर्णाश्रम वर्म द्वारा पीड़ित 
सावनदीन श्रेणी ऊी सिर उठाने कहा अवसर देना आरस्म फिग | अछूत 
बना दा गह श्रेणी के हिन्द्र समाज्ञ से प्रथक हो कर अपना स्थतत्र 
अस्तित्व वना लेन के सुकाव और प्रयत्न आरम्भ हुए। अछून लोग 
हिन्द समाज का अग बन रहने पर मानवीय अवस्था से गिर हय 
और अस्पृश्य रहते देँ । परन्तु दूसरे सम्प्रदय उन्हे मानवी समता की 
आशा दे दते हूँ । 


ऐसी अवस्था मे हिन्दश्ों न आत्मस्त्ा के लिये श्रक्वतों का हिन्दओं 
से प्रथक न होने ढहने का शछुतोद्धार आानदालन भारम्म क्रिया । 
अछूनोद्धार आन्दोलन के दो रूप हैं - एक स्वामी द्यानन्द द्वारा प्रवर्तित 
आयेममानर का शुद्धि प्र अरदुतोद्धार आन्दोलन और दस ग॒ गावीबादी 
या काग्ने मी अद्धुताहार का आन्दोज्ञन ! स्वाप्ती दयानन्द न अछूतों फो 
दलित और शेंपित अवस्था से उचागरन के लिये वर्णव्यवम्वा छ 
सामन्तफालीन जन्मगन वन्चन को तोडकर कर्म की स्वृतत्त्ता से (जिसे 
पञीवादी काल में पश की स्वततन्नता कहते हैं ) अछूतो जे समता छा 
( दूसरे बर्णों द्वारा विये जाने वाले पेशे कर सकने का ) अवसर देना 
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चाहा। गाधीवाद को अदछूतों के पेश का ( वर्णाश्रम ) जन्मगत बन्धन 
तोड़ना स्वी कार नही । गाधीवादी अ्रछूतोद्धार आन्दोलन सामनन्‍्तकालीन, 
जन्म से निश्चित वर्णाश्रम धर्म को बनाये रख कर केवल ऊंचे वर्णों की 
सदूभावना, कृपा और हृदय परिवर्तन से अछूतों की समस्या हल कर 
देना चाहता है। 


यह याद दिल्लाने की आवश्यकता नहीं कि अछूतपना किसी कर्म 
का परिणाम नहीं केवल जन्मगत गुण या कल्ऊ है | वर्णाश्रम के अलु- 
सार अछूत लोग कुछ खाघ्त ही पेशे कर सकते थे | यह परम्परा अधि- 
काश में अब भी चालू है | गाधीवाद्‌ एरु ओर तो अछूत प्रथा के आधार 
बर्णाश्रध धर्म या जन्म से जीविका निश्चित करने की व्यवस्था को फिर 
से कायम करना चाहता है दूसरी ओर वह अछूत प्रथा को मिटा देने का 
भी दम भरता है। गाधी जी अछूतों के सबसे वड़े हितचिन्तक होने का 
दावा करते थे। उन्हों ने अछूतां को हिन्दू मन्दिरों मे प्रवेश कराने और 
सवर्णों के कुओं से जल भरने देने के आनन्‍्दोजल्नन भी चत्नवाये । एक 
अछूत कन्या को पोष्यपुत्रों के रूप में अपने आश्रम से भी रख लिया 
था। अछूतों को हिन्दुओं से भिन्न प्रतिनिधित्व देने क प्रस्ताव पर 
१६३८ से गाधी जी ने अनशन भी किया परन्तु उन्होंने अकूतपने के 
मूल कारण पर आधात करना कभी डचित न सममा। अछूतों के 
अछूत होने का मूलकारण इन' लोगों का जीविक्रा के लिये कुछ खास 
पेशे करते के लिये मजवू* होना है । यदि अछूत लोग श्रेणी के रूप मे 
इन पेशों से इनकार कर देते, यह काम सवर्णों को स्वयम करने पड़ते 
तो समाज को निकृष्ट और उत्कृष्ट श्रेणियों मे बाटने वाली अछूत पेशों की 
दोबार स्वयस ही टूट ज्ञाती। स्वामी दुयानन्द के वर्ण या जीविका को 
स्वतत्रता से चुनने के आन्दोज्नन को दृढता और सगठित रूप से चलाने 
का ऐसा परिणाम हो सकता था। गाधी जो ऐसा सुमाव देने से भी 
सतके रहे । वे केवल अछूतों को भगवान का प्यारा बता कर ही उन्हे 
गले ्ञगा लेने की दुह्वाई देते रहे ताक सवर्णों या मालिक श्रेणी के 
आर्थिक अधिकार पर कोई आच न आये | 

गांधी जी के अछूतोद्धार आन्दोज्नन की मूल प्रेरणा क्‍या थी? 
इस आन्दोलन का मूल प्रयोजन अछूतों को उनकी अमानवीय अवस्था 
से उयार कर इन्हे दूसरे मनुष्यों के सम्नान साम्राजिक आर्थिक और 
गजनेतिक अधिकार देकर विकास का अवसर देना था या अछूतों को 
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बडी संख्या को हिन्दू पू जीपति श्रेणी की सुविधा और अविकार पूर्ण 
स्थिति की रक्षा का साधन बनाये रखना था ? इस वात का उत्तर 
अछूतों को हिन्दुओं से प्रथक प्रतिनिधित्व देने के विगोव में गांधी जी 
के अनशन करने और इस अनशन के राजनेतिक्र परिशणापों से स्पष्ट 
हो जाता है। अदूतों के निर्वाचन क्षेत्र अलग वना कर उनकी सख्या के 
अनुपात में उन्हे घिधान सभाश्रों में प्रथक प्रतिनिवित्व देने का प्रस्ताव 
केसी परिस्थितियों में अंग्रेज सरकार ने किया ? यह प्रस्ताव व्यवहार 
में लागा जाने पर इसके क्या परिणाम होते ? यह व्यान में रखना 
उपयोगी है । 

अछूतों को हिन्दुओं से प्रथक प्रतिनिवित्व देने के प्रस्ताव का कारण 
अंग्रेज सरकार की विवान समाश्रों से कांग्रे स क्री वढी हुई शक्ति को 
घटाने की इच्छा थी। इस सुझाव की जड में हिन्दू पूजीपति तथा 
मुसलिम पू ज्ञीपति वर्गों की आपसी होड़ भी थी। मारत की आपसी 
फूट के कारण ही अग्रेज़ों को भारत में अपना शासन जमाने का 
अवसर मिलता था। इस देश का शासन सुविधा से करने में भी अंग्रेजों 
ने भारत की फुट को प्रवल सावन बनाये रखा । अग्ने जो से पहले भारत 
में फूट का कारण राजाओं और नवावों की देश के टुकडों पर शासन 
जमा पाने की होड थी | देश का शासन अग्रेज के हाथ चले जाने के 
बाद अंग्रेज सरकार ने साम्प्रदायिक आधार पर रियायतें वाटनी शुरू 
की | भारत के लोगों का सास्प्रदयिक भेद उनमें फूट का आधार इन 
गया । १६१० ३० से पहले भारत में जनसणना केवल इसाइ, मुस्लिम 
ओऔर हिन्द सम्प्रदायों के अन्तयत होती थी । १६०६ में सर आगाखा 
के नेतृत्व में मुसलमानों से यह शिकायत कराई गई कि जनगणना का 
यह आधार ठीक नहीं है। जो लोग इसाई था मुसलमान नहीं हैं, वे 
सब्र हिन्‍्ढओं में गिन लिये जाते हैं । इस ढ'ग से ऐसे लोग जो ईसाई 
या मुसलमान नहीं है परन्तु हिन्दू भी नही है, हिन्दुओं में गिन लिये 
जाते हैं और हिन्दओं का अपनी वास्तविक सस्या से अधिक प्रति- 
निधित्व मित्र जाता 8 । 


सर आगाखा ओर मुस्लिम लीग की हिन्दुओं फो अनुणत से 
अविक प्रतिनिधिस्वय सिलने की शिकायत अग्रेस सरझार डी इच्छा- 
नुकूत थी। अय जे सरफार विवान सभाओ्रों से कारेस का प्रतिनिवित्त 


घरटाना चाहती थी। का््रेंस का मुख्य शावार निसन्देद्द अधिक शिक्षित, 
४2८4 
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राष्ट्रीय दृष्टि से सचेत हिन्दू ही थे । हिन्दुओं का प्रतिनिधित्व घटाने से 
काम स का प्रतिनिधित्व घट सकता था । सरकार ने अहिन्दू लोगों की 
पहचान के लिये दस शर्त निश्चित की --( १) जो लोग ब्राह्मण को 
सर्वोच्च न मानते हों । (२) ज्ञो ज्ञोग अपना शुरु मत्र ब्राह्मण से अथवा 
हिन्दू गुरु से न महण करते हों । (३) जो बेद्‌ को न मानते हों। (४) जो 
हिन्दू देवताओं के अतिरिक्त किसी अन्य की पूजा करते हों । (५) जिनके 
सस्कार और पूजा पाठ ज्राह्मण न करते हों । (६) जो ज्राह्मण को 
पुरोद्दित न मानते हों । (७) जो हिन्दू मन्दिरों में प्रवेश न कर सकते 
हों। (८) जिनके स्पप से या समीप होते से हिन्दु अपने आपको 
अपविन्न हो गया माने ( ६ ) जो ल्ाग अपने श॒त्र का दाहन कर भूमि 
में दवाएं । (१० ) जो लोग गो मास ( मृतक या स्वय मार कर ) 
खाते हों। सरकार द्वारा इस बटवारे का जो भी प्रयोजन रहा हो 
परन्तु इस वात मे सन्देह नही है कि उपरोक्त दस पहचानों में से २, ४, 
५५ ५, ७, ८ और १० के अनुसार अधिकाश अछूतों को हिन्दू नही 
माना ज्ञा सकता । 

अग्र ज़ सरकार की का््रेस को कमजोर कर देने की चाल को विफल्ल 
व॒ना सकने के विचार से था हिन्दू सम्प्रदाय या समाज के राजनेंतिक 
स्वार्थ के लिय अछूतों के प्रतिनिधित्व का अधिकार हिन्दुओं के हाथ से 
बनाये रखने के लिये चाहे गाधी जी की प्रशसा को जा सके परन्तु 
निस्‍्वारथ न्याय बुद्धि और नैतिकता के नाते ऐसे लोगों को हिन्दू सम्प्रदाय 
का कहना--जो हिन्दू सम्प्रदाय के पूजा स्थान मे प्रवेश न कर सकते हों, 
जिनका स्पष और सासीप्य हिन्दुओं की सास्प्रदायिकता को अपविश्र 
कर ढेता हो, उचित नहीं कहा जा सकता । परन्तु गाधी जी ने ऐसे ही 
लोगों को हिन्दुओं का अभिन्न अग बताया | इन अछूतों को प्रथक 
भतिनिधित्व देना हिन्दुओं का अगभग वता दिया और इसके लिये' 
अनशन कर बेठे । 


गाधीबादियों ने गाधी जी के इध अनशन को बड़ी भारी नेतिक 
विजय चताया है । यदि हम सत्य और नैतिकता की बात छोड़ दें तो 
गाधी जी के इस अनशन की राजनेतिकर सफल्लता यह थी --सर क्तारी 
सुधारों से विधान सभाश्नों के लिये अछूतों का जितना प्रतिनिधित्व 
सुरक्षित किया गया था गाघों जी ने उससे लगभग दूना प्रतिनिधित्व 
उन्हे देना स्वीकार कर लिया परन्तु विधान सभाओं मे अछूत सदस्यों की 
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सख्या बढ जाने पर भी इसे वास्तव में अछूतों का प्रतिनिधित्व नहीं कहा 
जा सकता। अग्रेज सरकार का श्रस्ताव था कि कुछ, नियमित स्थान 
अछूतों द्वारा चुने गये अछूत प्रतिनिधियों के लिये रहे । शेप स्थानों के 
लिये अछूत हिन्दुओं के साथ मिल कर अपने सयुक्त प्रतिनिधि चुरनें। 
गाधी जी के अनरान के प्रभाव से 'पूना के समभौते! से यह तय हुभा 
कि अछूत अपने निर्वाचन क्षेत्रों से प्रत्यक स्थान के लिये चार ग्रतिनिधि 
चुनें। बाद मे हिन्दू भौर अछूत मिल कर इन चारों प्रतिनिधियों में से 
विधान सभा के लिये एक पअतिनिधि निर्वाचित करें । स्पष्ट है कि अछूतों 
का ऐसा कोई प्रतिनिधि विधान सभा तक नहों पहुच सकता जो अविक 
समर्थ और चतुर हिन्दुओं को सतुप्ट न कर सकता हो | 

गाधी जी ने शछूतों के प्रतिनिवियों द्वारा अपने लिये प्ुथक निर्वा- 
चन क्षेत्र वनाये जाने और विधान सभा में प्ुथक स्थान दिये जाने की 
माग का विरोध किया । उनके विचार से ऋअछूतों नेताओं की यह नीति 
आत्मा हत्या की नीति थी। गाधी जी का दाता था कि अछूता के बडे 
से बडे नेताओं की अपेक्षा सी वे स्वय ही अछूतों के सब से बड़े प्रति- 
निधि थे, अछूतों के हित उनके लिये प्राणों के समान थे, सारे ससार 
के राज्य के चदले भी वे उनके हितों का बलिदान नहीं कर सकते थे |+ 

गाधीवादी अछूतोद्धार के प्रम का यही स्पष्टीकरण है ' वह अछूतों 


से इतना प्रेम करता है कि उन्हे किसी भी मूल्य पर हिन्दू मालिक श्रेणी 
के नियत्रण से स्वतत्र होने का अवसर नही दे सकता | गाधी जी ने 
अपनी घोषणा में यह भी कहा था कि अनशन वे अछूतों पर ज़ोर 
डालने के लिये नहीं कर रहे । केवल उनका हृदय परिवर्तन करने के 
लिये कर रहे है। अनशन अछूत प्रथा की अन्यायपर्ण भावना के 
विरुद् भी है। यदि इस अनशन से अछात प्रथा समाप्त ने हो जायगी तो 
वे उसके लिये फिर आमरण अनशन करेंगे। १ परन्तु इस घटना के 
अठारह वर्ष बाद तक गाधी जी ने दूसरे अनेक अनशन तो किये परन्तु 
अछूत प्रथा के विरुद्ध कभी न किया । गाधीवाद छा श्रेणी मंत्री का 
उपदेश मालिकों के सेवकों से प्रेम के इसी आदर्श का रूप है जिसके 
अनुसार सेवकों के जीवन पर माल्रिक्रों का पर्ण नियत्रण रहना आवश्यक 
है। श्रेणी के इसी उपदेश से गाधीवाद हृदय परिवर्तन द्वारा समान मे 
अहिलात्मक साम्यवाद की स्थापना करने का दावा करता है । 
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गांधीवादी साम्यवाद का दस्स 
गाधीवाद का मूल इद्वेश्य समान्तवादी-पूजीबादी व्यवस्था को 
पत्नट कर कोई नयी व्यवस्था लाने के प्रयत्न का विरोध करना है | इस 
आशथिक व्यवस्था को बदलने क प्रयत्ञों को गाधीवाद द्विसा का नाम दे 
देता ह और उन्हे मनुष्य का पतन करने वाली प्रवृतिया और भावना 
बता कर उनसे बचने का उपदेश देता हे। गाधीवाद सामन्‍तवादी 
पू जीवादी आर्थिक व्यवस्था में होने वाले घोर अन्याय, त्रिपमता और 
शोषण स इनकार नहीं कर सकता | वह यह भी खून जानता है कि 
शोपषित जनता से इस अन्यायपूर्णा व्यवस्था के प्रति असतोष इत्पन्न 
है चुका है और इस देश की जनता संसार के दूसरे देशों की ज्ञनता 
के उदाहरण से एक ऐसी न्यायपूर्ण समाजवादी आर्थिक व्यवस्था के 
लिये चेतना और आशा पा चुकी है जो उन्हे वतेमान दुख और शोषण 
से मुक्ति दिलाने के साथ साथ मनुष्य-पछ्माज के ज्ञान और साधनों को 
विकास के फत्ल स्वरूप एक सनन्‍्तुष्ठ ओर विकास शील जीवन का 
अवसर दे सकता है। गाधीवाद जानता है कि शोषित जनता की यह 
चेतना अब समाज को निर्वाह और विकास का अवसर दे सकने के 
लिये असमथ हो गई सामन्तवादी ओर पू जीवादी व्यवस्था के लिये 
सबसे बड़ा खतरा है । 
शोषित श्रेणी और सम्पूर्ण समाज को समृद्ध भौतिक जोबन का 
विश्वास दिलाने वाली समाजवादो आर्थिक व्यवस्था के श्रति जनता 
क क्ुकाप का विरोध गाघीवाद दो उपायों से करता है। प्रथम तो बह 
भौतिक रन्‍्तोष पाने की प्रवृत्ति दो ही पाप बता देता है। जीवन को 
स्वाभाविक भ्रवृत्ति के विपरीत ले जाने वाले इन डपदेशों को विफज्न 
होते देख बह जनता को दूसरे प्रकार के समाजवाद या साम्यवाद्‌ का 
आश्वासन देता है , जिससे सम्ाजवाद के सभी गुणा होंगे परन्तु हिंस। 
या पाप नहीं होगा | इस हिंसा विहीन समाजवाद को गाधीवादी 
आध्यात्मिक साम्यवाद, भारतीय साम्यवाद आदि नाम देकर भारतीय 
जनता को भरमाने का यल्न करते हैं । 


जनता को भरमाने के लिये समाजवाद का दम्भ करने वाल्ले लोग 
ओर गाधीबादी प्राय ही 'सप्ताजवाद' शब्द क स्थान पर खाम्यवाद! 
शब्द को हो मध्त्व देते हैं। शब्दों की इस अदल्ा-चदली का ए# 


रु 


5 ब््‌ 
विशेष प्रयोजन है । 'साम्यवादः को लक्ष्य बना कर वे जनता को यह 
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समझा देना चाहते हैं क्रि जनता केवल समता चारती है। समता को 
लद्य बना देने के बाद वे शब्दों के पतरों से यह समझाता आग्स्स 
करते हैं कि समाज में समता लाने के लिये शोपित वर्ग के श्रेणी 
रूप से ससठित हो कर सघप करने को काई आजवश्यकता नहीं। 
पदावार के साधनों को समान्न फी सम्पत्ति बनाने के झगड़े की भी कोइ 
आवश्यकता नहीं ? साधनों के सालिक अपने धर्म को पहचान कर 
स्वय ही त्याग द्वारा गरीबों जता जीवन वबितान लगें। इस से समता 
हो ही ज्ञायगी । साधनवानों क सी गरीब जैसा जीवन बिताने पर 
साधनहीनों को कोई दख और शिकायत का अवसर न रहेगा इस 
प्रकार घ्म को पहचानने और अर्दिसा को भावना से हृदय परिवतेन 
हो जाने पर ही अ्िसात्मक साम्यवाद सम्राज से हो जायगा । 

समाजवाद का लक्ष्य केवल समता ही नहीं है। समत्ता वेयक्तिक 
ओर सामाज्ञिक चिक्रास का साधन है। समाजवाद का लक्ष्य समाज 
की समृद्धि और स्वाभाविक विकास के मार्ग में आ गई अ्रड़चनों 
को दूर करता है। समाज की समृद्धि के मार्ग मे अडचन का 
अर्थ है कि समात्र के लिय आवश्यक पद्चार्थों की पेदावार करने की 
शक्ति हाते हुए भी समाज क कल्याण मे इस शक्ति का उपयोग न हो 
सकना | यह अडचन पेदावार का लक्ष्य समात्र की आवश्यकता पूर्ति 
न मान कर पेंढावार के साथनों के स्वरामियां का व्यक्तिगत मुक्नफा मान 
लेने से पेदा हाती है । इस अड्चन को हटाने का उपाय समाज्ञ का एक 
कुटुम्ब मात कर पंदावार ऋ साथनों को समाज की सम्मिल्लित सम्पत्ति 
बना देना है। इसका उद्देश्य है, समाज के सामूहिक कल्याण के लिय 
पंदावार क सावथनों का अधिक से अविक बढ़ा कर, आवश्यक पदार्थों की 
पेंदावबर बढाना और समात्र क सभी व्यक्तियों को सन्‍्तोष का अवसर 
दना । पदावार क सावनों का सामाज्ीकरण हो जाने के दो परिणाम 
होते है --पैदाधार को ऊचे दामों खरीद सकने वालों क लिये ही धीमित 
न रख कर सभी लोगों की शवश्यकतापर्ति के लिये पद करना और 
समाज्ञ से साधनवानों और साधनहीनों का भेद दूर कर शोपण का 
अवसर न रहना । पेदावार के साधनों का साम्राज्षीकरण हो जाने जे 
समाज से समता की अवस्था स्वय दी आ जाती है 


समाजवादी या साम्यवादा समता का आदर्श सभी लोगों का 
दरिद्र हो जाना नहीं है । समाजवाद पेंदावार के साधनों के साभाजञी. 
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करण की मांग इसलिये नहीं करता कि साधनवानों का सुख देख कर 
समाजवादियों के कलेजे पर सांप लोटने लगता है। समाजवाद की इस 
मांग का प्रयोजन यह है कि समाज में ऐेदावार को यथेष्ट बढ़ाने की सामर्थ 
होते हुए भी समाज्ञ का बहुत बड़ा अंश भूखा नगा है। यदि प्जीपतियों 
को पेद[वार करके मुनाफा कमाने को आशा न हो तो पैदावार के 
साधनों को बढाया नहीं ज्ञाता। पेदावार के साधन प्राय निठल्ले 
पड़े रहते है। साधनहीनों को जीविका के लिये श्रम करने का अवसर 
भी नहीं मिलता और उनकी और भी अधिक दुदशा होती जाती है। 
पू जीवादी व्यवस्था सें भी पैदावार तो समाज से खपत के लिये ही की 
जाती है परन्तु पेदावार की जाय या नहीं ? कितनी की जाय ? इन 
बातों का निशेय प्‌ जीपति के मुनाफे की आशा से होता है । यदि 
पू जीपति का मुनाफा पेदाबार को कम करने से होता है तो वह समाज 
की आवश्यकता की चिन्ता न कर पेदावार को घटा देता है। पू जीपति 
मनुष्यों को केवल मुनाफा दे सकने वाले ग्राहकों के रूप में देखता है 
मनुष्यससाज के रूप मे नही । समाज से धन बटोर कर वह समाज 
की ग्राहक शक्ति को घटाता भी जाता है | 

समाजवाद ऐसी समता की साग नहीं करता जिससे अपेक्षाकृत 
सतुष्ट जीवन बिता सकते वाले भी असन्तुष्ट हो जाय । बह ऐसी 
समता की भी साग नहीं करता जिसमें समाज के लिये अधिक उपयोगी 
काम करने वाले ल्ञोंगों से ऐसा काम कर सकने की परिस्थितियाँ छीन 
कर उनकी योग्यता घटा कर समाज के समृद्धि के स्तर को गिरा दिया 
जाये। न बह ऐसी समता चाहता है जिसमे साधनवाल द्ररिद्रों और 
पीड़ितों को मुफ्त अनाज और कम्वल वॉट कर दया से भूखे और नमों 
को बचाते रहे | समाजवाद ऐसी समता चाहता है जिससे साधनों के 
स्वामित्व के भेद से अवसर की विषमता न रहे । 

समाजवाद्‌ की सांग है कि सभी लोगों को अपने सामर्थ के अनुसार 
जीविका के लिये श्रम कर सकने का समान अवसर हो, अपने श्रम का 
पूरा फत्ष पा सकने का अवसर हो और शिक्षा द्वारा जीबिका के लिये 
श्रत्त कर सकते की योग्यता बढ़ाने का समान अवसर हो । अवसर कीं 
यह ससता-साधनों की समता अर्थात्त पेदाबार के साधनों का सामाजी- 
करण कर दने पर ही सम्भव हो सकती है। समाज्ञ के एक छोटे से भाग 
का सम्पृण साधनों पर अधिकार हो जाने और ससाज्ञ के बहुत बड़े भाग 
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के सावनहीन वन जाने की अवस्था मे ऐसी समता नहीं हो सकती । 
साधनों से ही अ्रवसर होता है और साधन न होने पर अवसर का 
अभाव | सम्पूर्ण समाज के सम्मिलित रूप से और समान रूप से 
साधनों के स्वामी वन जाने पर ही सब लोगों क लिये अचसर की ऐसी 
समता हो सकती है कि सबको योगतानुसार जीविका क लिये समान 
अवसर हो, सब लोग विकास का अवसर पा सकें, जिसमे किसी का 
शोषण न हो सके । समाज के लिये आवश्यक वस्तुओं को पेंदा 
करने की सीमा पर कोई वन्यन न हो और सत्र लोगों को अपने 
श्रम के फल्न के अनुसार अपनी भौतिक आवश्यकतायें पूर्ण करने का 
समान अवसर हो | 


पैदावार क साथनों के सामाज्ञीकरण से ही समाज मे सब लोगों 
को शअ्रपना व्यक्तिगत विकास कर सकने का समान अवसर मिल सकता 
है । अवसर की इस समता में ही वर्तमान समाज से मौजूद योग्यता 
की विपमता को वहुत हद तक दूर किया जा सकता है | सामूहिक हित 
की इस परिस्थिति में ही व्यक्ति का दृष्टिकोण सामाजिक हो सकता है । 
अवसर की ऐसी समता में ही समाज क व्यक्तियों की अपनी पेंदाबार 
की योग्यता बढाने का निर्वाध अवसर मिल सकता हैं और सामाजिक 
आवश्यकता पति के उद्देश्य से मनुष्यों के लिये आवश्यक पदाथों की 
यथेष्ट पेंदावार की जा सकता है। समाज की ऐसी अवस्था को ही 
कस्युनिज्म या साम्यवाद कहा जा सऊता दे जिसमें समाज का प्रत्यक 
व्यक्ति अपने सामथ्य भर श्रम करेगा और प्रत्यक व्यक्ति आवश्यक 
पदार्थों को अपनी आवश्यकतानुसार पा सकेगा। परन्तु ऐसी साम्य- 
वादी अवस्था लान के लिय पहली और अनिवाय शरत पंदावार के 
सावनों का सामाजी करण करक सब लोगा का विकास के लिय अवसर 
की समता दूना और पंदावार ऊ सावनों को बहुत अधिक बदा कर 
पदाबार को यथेष्ट मात्रा मे कर सकता है | इसका उपाय है, सावनहीन 
श्री के संघप द्वारा समाज जो आर्थिक व्यवस्था का परिवततन। 


गावीबाद साम्पवाद का आश्वासन तो देता है परन्तु विषमता और 
शापण के कारणा का दर करन की बात नहा प्रानता । वह साम्यताद धु 
के एक मात्र मार्ग पेंदावार के सावनों क व्यक्तिगत स्वामित्व दी जगह 
स|मूद्दिक सामाजिक स्वामित्व की यात नद्ों मानता। यह परिवर्तन 
गावीवाद वी हृष्टि में हिंसा है। इसलिये वह देसे साम्यवाद का 
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उपदेश देता है जिसमे साधनवान अणी पेदाबार के साधनों की मालिक 
बनी रह कर, स्वयं भोग विज्लास छोड़, साधनहीनों पर दया करेगी । 
यदि साधनहोन दरिद्रता के कारण दुखी हैं तो साधनवानों को भी 
साधनहीनों के प्रति प्रेम प्रकट करने के लिये उन जेसा ही जीवन 
बिताना चाहिये , श्र्थात समाज मे दरिद्रता का साम्यवाद हो ज्ञाय ! 
गाधीवाद का यह हृह विश्वास है कि "करोड़ों को तो गरीत्र ही रहना 
है ।” इसलिये अमीरों को गरीबों जेसा ही जीवन निर्वाह करना 
चाहिये। परन्तु साधनों और समाज के शाखन पर अपना अविकार 
बनाये रखना चाहिये । 

गाधीबाद शोषित श्रेणी के श्रेणीसंघर्ष द्वारा अपने शोषण और 
हिसा से मुक्ति पाने की चेष्टा को ससी तरह से आमक रूप देने और 
शिथित्न करने की चेष्टा करता है। इस विषय में ,गाधी जी ने अनेक 
ऐसे वक्तव्य दिये है जिनका आशय तो शोषण को मिटाना जान पड़ता 
है परन्तु उनका क्रियात्मक अर्थ शोषण क अवसर और अधिकार को 
बनाये रखना ही होता है । उदाहरणता गाधीजी का वक्तव्य :-- 

“मेरी राय में हिन्दुस्तान की और सारे ससार की अर्थ व्यवस्था 
ऐसी होनी चाहिये कि उसमें विना खाने-कपडे के कोई न रहने पावे। 
दूसरे शब्दों सम हर एक को अपने गुजर-बसर के लिये काफी काम मिलना 
चाहिये। यह आदर्श तभी पणा होगा जब कि जीवन की भाथमिक 
आवश्यकता परी करने के खाधनों पर जनता का अधिकार होगा *। 
यह साधन सभी को बे रोक टोक मिलने चाहिये । उन्हे दूसरों को लूटने 
के लिये लेने-देने की चीज हरगिज नही बनने देना चाहिये । 

“किसी स्वस्थ समाज के अन्दर चन्द श्रादमियों में धन का केन्द्रित 
हो जाना और लाखों का बेकार होना एक महान सामाजिक अपराध 
या रोग है, जिसका इलाज अवश्य होना चाहिये ।” पैदावार के साधनों 
पर जनता का अधिकार होने की कामना प्रकट कर, समाज्ञ से घन के 
केन्द्रीयकरण और लाखों के बेकार हो जाने के प्रति चिन्ता प्रकट कर 
गाधी जी ने यह विश्वास तो दिला दिया कि उनकी सहालुभूति 
साधनहीन श्र णी छे प्रति है। परन्तु इस “अपराध या रोग” का इलाज्न 
वें साधनहीन श्र णी को अपनी सगठित शक्ति से करने की अनुमति 
नहीं देते। उनके विचार से इसका एक उपाय तो खदर का प्रचार है 
ओर दूसरा साधनवान श्र णी के हृदय परिवर्तन की प्रतीक्षा करना है । 
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श्रेणी सच के विपय में गाधी जी का कहना है-- यह कहना 
सही नहीं कि में वर्ग युद्ध के अम्तित्व में विश्वास नहीं करता। जिस 
चीज़ में में विश्वाघ नही काता वढ़ वर्गयुद्ध को उक्साना या उतेजना 
देना या जारी रखना है | दिन-दिन मेरा यह विश्वास चढता ही ज्ञाता 
है कि वर्गय॒द्ध को न होने देना परत सम्भव है। श्रमजीवियों के 
अपने श्रम को पहचानने से ही रुपया पेसा अपने उचित स्थान पर 
जायेगा क्योंकि रुग्ये पैसे से श्रम का सल्य अधिक है ।?--इस पहेली 
का क्‍या अर्थ हो सकता है ? श्रमजीवी अपने श्रम को केसे पहचाने ? 
ओऔर पहचान लेने से रुपया-पेंसा कैसे अपने न्थान या श्रमिक्रों के पास 
श्रा जायगा ? शायद इसका यह श्र्ण हो कि श्रमज्षीवी अपने-अपने 
घरों में बेंठ कर चरखा कातने लग जाय ! यह ठोऊ है कि श्रमज्ीवी 
सगठित रूप में अपनी शरुक्ति की चेष्टा न करें तो वर्गयुद्र स्त्रयं ही समाप्त 
हो जायगा ! गाघीवाद वर्गयुद्ध नहीं चाहता परन्तु वर्ग युद्ध के मूल 
कारण, दो वर्गों की उपस्थिति को दर नहीं करना चाहता । वह स्वामी 
ओर सेवक वर्गों को समाज में बनाय रख कर ही आध्यात्मिक साम्य- 
बाद की समता लाना चाइता है , स्वामी और सेवक की समता ? 


पेदावार के साधनों पर जनता का अविकार हाने के आदर्श को 
वीमी आवाज़ में स्वीकार कर गाधीजी समाजव्गद से अपने आदशों का 
भेद इस प्रकार स्पष्ट करते हैं --“समाजवादी और मुभमें बड़ा भारी 
भेद है । उसरा मिद्धान्त यह है कि पहले सारी दुनिया को श्रपने 
खयाल का वना लें श्रीर फिर सब लोग यह करें । एक-एक के आचरणश 
करने की कोई वात उनकी योचना में नहीं है। अदिसा का मार्ग यह 
नहीं । उसका प्रारम्भ व्यक्तिगत आचरण से होता है। 


“सच सम्पत्ति प्रज्ञा की है, यह भी में मानता हूँ । भेद यह है कि 
वे लोग (समानवादी) मानते हैं कि इसका प्रारम्भ सच एक साथ करें । 
में कहता हूँ कि अपने व्यक्तिगत आचरण में तो हमे इसका प्रारम्भ 
तुरत कर देना चाहिये | यदि हमारी ऐसी श्रद्धा है तो हम अपनी निजी 
जायदाद तो समाज को श्रपंण कर दें । एक भी कौंडी जब तक कोई 
रखेगा तब तक वह समाजवादी नही है। वे कानून से काम लेना चाहते 
हूँ । कानन में दबाव होगा। आज़ वे सब जो यह कहते नहीं हैं इसका 
कारण तो यह है कि यद्ट उनके चस की बात नहीं है--असमर्थ साघु हैं । 
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वस्‍्युनिस्ट, समाजवादी जबरदस्ती करना चाहते हैं। हम डे सोक्रेटिक- 
जनमत्ताबादी है ।? # 


उपरोक्त शब्द जाल से गांधीवाद समाजवाद के समर्थकों को क्‍या 
समभाना चाहता है ? यदि समाजवादी सामाजिक और सामूहिक शक्ति 
से व्यवस्था के परिवर्तत का सुझाव देते हे तो उनका व्यवहार हिंसा 
का मार्ग किस प्रकार है ? यदि सामूहिक और सामाजिक शक्ति से 
परिवतन की मांग हिसा है तो काप्रेस का सत्याग्रह आन्दोलन क्‍या 
था १ किसी सी प्रथा या व्यवस्था के लिये, जिससे पूरे समाज का 
सम्बंध हो, समाज का समर्थन और सान्‍्यता आवश्यक होती है। 
जनमत और सामूहिक शक्ति से समाज् की सानन्‍्यता पा कर ही 
व्यवस्था में परिवतेन किया जाना उचित है। यदि समाज साधनों के 
सामाज्ीकरण को स्वीकार न करे परन्तु कुछ लोग दूसरे व्यक्तियों की 
सम्पत्ति माने ज्ञाने बाले पैदावार के साथनों का उपयोग स्वय करने लगें 
तो ऐसे लोग समाज के नियम और न्याय के अनुसार चोर-डाकू समझे 
जायगे । पेदावार के साधनों के सामाजीकरण क लिये सामूहिक चेतना 
उत्पन्न किये बिना व्यक्तिगत रूप से दूसरे की मानी जाने वाली सम्पत्ति 
पर हाथ डालना समाजवाद का मार्ग नही | यह व्यक्तिगत उच्छुखलता 
ही होगी। क्या इस प्रकार की व्यक्तिगत उच्छुखंलता और दुस्लाहस 
को डेमोक्रेटिक (जनतात्रिक) ढंग कहा जा सकता है १ ऐसे व्यक्तिगत 
आचरण को 'अर्हिंस? बता कर समाजवाद के समर्थकों को उल्तदे मार्ग 
पर जाने के लिये भडकाना समाजवादी आन्दोलन को असफल करने 
और उसके लिये जनता में घृणा उत्पन्न करने की छत्ना मात्र ही है । 


साधनदीन जनता का विश्वास॒ पाने के लिये गाधी जी यह कहने 
के लिये तेयार थे कि सब सम्पत्ति प्रजा की है। परन्तु इस सम्पत्ति का 
उपयोग प्रजा द्वारा, भजा के द्वित मे करने के लिये सामूहिक प्रयत्व की 
चेष्टा से उन्हे आपत्ति है | प्रज्ञा के हित में व्यक्तिगत सम्पत्ति का 
डपयोग वे पहले व्यक्तिगत रूप से आरस्म करता चाहते हैं। इस 
सुझाव का व्यवहारिक अर्थ क्‍या होता है ? पेदाबार के साधनों के 
सामाजीकरण की माग सावनहीन श्रेणी की है। साधनहोन श्रेणी 





# गांधी जी का यह वक्तज्य लखनऊ ये शत्री गावी खादी मगण्डारः 
में लग्का हुआ देखा जा सकता है] 
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अपनी किस व्यक्तिगत सम्पत्ति को प्रजा के हित से अपंण कर सकती "५ 
है ? और यदि सामन्‍त और पँजीपति श्रेणी व्यक्तिगत रूप से ऐसा 
करने के लिये तैयार नही है तो इसके लिये सामूरिक चेतना जगाने की 
चेष्टा करना भी गाघी जी के विचार में हिसा है। गावीबाद के अनु 

सार पैदावार के साधनों के स्वरामियों की सम्पत्ति का उपयोग प्रजा 

हित में केवल मालिक श्रेणी की कृपा से ही होना चात्यि। अर्थात 
गाधीवाद का साम्यवाद भी मालिक भेणी की कृपा और इच्छा से उस 
श्रेणी के नेतृत्व में ही होगा। तभी उसमे राजा राम का राज्य कहा 

जा सकेगा | 


यदि कोई आदर्शवारी सामनन्‍्त या पूृ'जीपति केवल व्यक्तिगत रूप 
से अपनी सम्पत्ति क सामाजीकरण करने की चेष्टा करेगी तो वह भी 
सफल नही हो खक्रैगा । कोई साधनवान अपनी सम्पत्ति दान छर दे 
तो इससे सामन्त या पूजीपति श्रे णी को आपत्ति नही होती | परन्तु 
जब पेदावार के साधनों का सामाजीकरण क्रिया जाता है तो मालिक 
श्रेणी को अपने अस्तित्व के लिये आशका दिखाई देने लगती है। ओर 
वह उसका विशेध करती है। जब सम्पूर्ण समाज एक ढ'ग से चल 
रहा है तो वेयक्तिक रूप ले उसके विरुद्ध आचरण करने वाला क्सि 
प्रकार सफल हो सकता है १ सम्पूर्ण पू जीवादी समाज सम्मिलित रूप 
से उसे विफल कर देगा | स्वप्तों के ससार में रहने वाले रावर्ट ओवन 
जैसे सदाशय लोग ऐसे प्रयत्व कर विफन्न हो चुके हैं । 


८४एक भी कौडी ज़ब तक कोई रखेगा तब तक वर समाजवादी 
नही है”? समाजवाद की यह कसौटी साक्स या किसी भी समाजवादी 
द्वारा निश्चित की हुई नहीं है। समाजवाद क्‍या है ? यह समाजवादी 
ही अधिक अच्छी तरह जानते हैं, गाधीबादियों को यह समभाने की 
जरूरत नहीं | अपने अव्यवहारिक सिद्धान्तों को समाज्ञवाद या साम्य- 
वाद का साम देना गाधीवाद का जनता को भ्रम से डालने जा यत्न है । 
माक्सवाद या समाजवाद व्यक्ति के उपयोग क्वी रोटी और लगोटी के 
समाज्ञीकरण को अव्यवहारिक बात नही कहता | समाज्ञवाद व्यक्तिगत 
उपयोग में आने वाली वस्तुओं के, लिनसे दूसरों के श्रम झा शोपण 
नही होता, सामाजञ्ञीकर्ण की वात नहीं कष्ठता। चह केवल पेंडाचार 
के ऐसे साथनों के सामाजी ररण की मांग फरते ह जिन्हे समान वे 
व्यक्ति सामूहिक रूप से चलाते हैं परन्तु पदावार एक व्यक्ति का 
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मुनाफा बन कर समाज के उपयोग में नहीं आ पाती। गांधी जी 
ऐसी विषमता को समाज का अस्वास्थ्य और रोग ऋहने के लिये तो 
तैयार है, समाज्ञ के पेदावार के साधनों पर जनता का अधिकार होने 
के आदर्श को भी स्वीकार करते हैं परन्तु इस लक्ष्य को प्राप्त करने के 
एक मात्र मार्ग, श्रे शीसधष द्वारा पैदावार के साधनों के सामाजीकरण 
को स्वीकार करने क लिये तैयार नही । 


जनता का विश्वास और सहातनुमूति पाने के लिये गाघधीवाद 
समाजवाद के लक्ष्य से सहानुभूति तो प्रकट करता है और इस लक्षंय 
को पूरा कर देने का दावा सो करता है परन्तु उस लक्ष्य को प्राप्त करने 
क उपाय श्रेणीसघष हा जिरोध करता है। गावीबाइ का आदश है 
कि समाज्ञ से शोपण और विपप्रता तो मिट जायें प२न्‍तु इसके कारण 
पेदाबार क साधनों पर व्यक्तिगत स्वामित्व और मालि ६ श्र णी क मुनाफा 
कमाने के अविकार सुरक्षित रहे । गाधीवाद समा त्ञवाद या साम्यवाद 
की माग का विरोध करने का तो सा*स नहीं कर सकता परन्तु उसकी 
प्राप्त के साधन ऐसे बता देना चाहता है कि जनता समाजवाद क स्त्रप्न 
तो देखती रहे परतु उसे प्राप्त ऊसे की चेष्टा कमी न कर सके । गाधीवाद 
की इसी कूटनीति के अनुसार सर्वार पटेल ओर प० नेहरू भी पेदावार 
के साधनों क सामाजीकरण और श्रे णीरहित समात्र क्री बात कर जनता 
का सान्त्वना दे उनका समर्थन पात की चेष्टा ता करते है परन्तु उनके 
प्रत्येक व्यवहार से देश पर प्‌ ज्ञीपति श्र णी का नियत्रण कड़ा हाने मे 
ही सहायता मिलती है । 


आध्यात्मिक साम्यवाद 


गाधीवादी और पज्ीवादी विचारा धारा क पोषर यह समझ चुक 
हैँ कि यदि वे शोषण का अन्त ऋर सनुष्य सात्र को जीवन का समान 
अवसर देने के लक्ष्य अर्थात समा ज्वाद का खुला विरोच करेंगे तो जनता 
इनसे विमुख हो जायगी । दूसरे देशा में माक्सेवादी वेज्ञानिक समाजवाद 
की सफलता का जो प्रभाव इस देश पर पडा है, उससे यह लोग घबरा 
गये हैं। इसलिये यड लोग भारतीय जनता का उस ओर से मटकाने 
के लिये प्रकट में समाजवाद के लद्दय से सहानुभूति प्रकट कर मार्क्स- 
वादी समाज्ञवाद के विरुद्ध अनेक आराप्तक प्रचार करते हैं | व इसे इश्वर- 
विरोधी चाण्डाल सभ्यता, भारत की आध्यात्मिक नतिकता की शत्र, 
भोतिक और विदेशी विचाग्घार का नाम देते है। वे जनता को 
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देश की गरोबी का उपाय औद्योगीकरण द्वारा पेदावार को बढ़ाना 
मान चुक्री है। 

भाग्त में आज जैसी आर्थिक और राजनैतिक व्यतस्था है हमारा 
समाज अपने जीवन निर्वाह के लिये आवश्यक पदार्थों को जैमे वेद 
कर रहा है या जिस प्रकार के सामाजिक सम्बन्ध हमारे समाज में 
दिखाई देते है क्‍या वे सदा से ऐसे ही चले आ रहे है? क्‍या हम 
भारत की मौजूदा सामन्तवादी और पूजीबादी प्रणान्नी को, जिसे 
समाज्वाद से भय है सारतीय संस्कृति कह सकते हैं ? क्‍या आज 
भारत शा शासन राजा दुष्यन्त और हरिश्चन्द्र के राज्यकाल की तरह 
हो रहा है ? क्या हम अपने लिये भोजन वस्ध आज उसी युग के साधनों 
से पैदा करते है था अपसे रोगों का उपाय उसी प्रकार करते हैं ? क्या 
हम फिर उस व्यवस्था और उन्हीं उपायों की ओर लौट सकते हैं ९ 
कोई भी देश सदा एक सी सम्कृति में नही रहता। आज्ञ से तीन चार 
सौ वर्ष पूर्व योझप और अमेरिका में सी औद्योगिक सभ्यता और 
संस्कृति नहीं थी । संस्कृति जीवन में आने बाले भौतिक परिवरत॑नों के 
अनुकूल विकास करती जाती है। भारत में भी ऐसा ही होता रहा है । 
यदि देश से पूजीबादी व्यवस्था के आ जाने पर सी इस देश के अपने 
रग-हंग॒ बने रहे है तो समाजवाद के समय से सी यह देश अपनी 
विशेषताओं को सुरक्षित रखेगा चल्कि आज़ भारत विदेशी साम्राज्य- 
वादी शक्तियों का पिछलग्गयू बन कर अपने अस्तित्व की पूर्ण विशेष- 
ताओ का विकास नही कर सकता। इनका स्वाभाविक्र विकास भारत 
के साम्राज्यवादियों के आर्थिक और राजनैतिक नियंत्रण की 
ओपनिवेशिक अबस्था से मुक्ति पा कर ही होगा । 


समाजवाद भाग्त की किन आध्यात्मिक और नेतिक परमपगओं 
का विरोध करत है १ यदि सारत की आध्यात्मिकता और नेतिऋता 
कुद्र लोगों को वशक्रम के अविकार से शेष समाज का शोषण करते 
का अधिकार देती है तो समाजवाद अवश्य इसका बिरोध करता है। 
पूजीबादी व्यवस्था राजनेतिक ज्षेत्र में व्य शासन के बशानुगत अधि- 
कारों को मान्यता नहीं ढेती । हमारे देश में वश परम्परा से शासन की 
प्रणाली ब्रिटिश सरकार द्वारा बनाई हुई रियासतों में भी समाप्त हो चुकी 
है। भारत की आव्यात्मिक से कृति के लिये दावा क्रिया जाता है कि 
बह मनुष्य मात्र को समान सममती है (जो कि वर्णाश्रम चर्म के व्यव- 
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हार के विरुद्ध है)। समाजवाद इस सिद्धान्त का विरोध नही करता 
बल्कि इस सिद्धान्त को व्यवहारिक रूप देने की माग करता है। 
कया सारतीय आध्यात्मिक ससक्ृति के अनुसार समाज के सच लोगों 
को जीवन के लिये अवसर और सुविधायें समान रूप से दना भारत 
की आध्यात्मिक भावना के विरुद्ध है ? क्‍या मनुष्य को उसके श्रम् का 
पूरा फल मिल सकना आध्यात्मिक सस्कृति के विरुद्ध है ९ या समाज के 
अधिकाश लोगों के जीवन से साधनहीनता की विवशता दूर कर इन्हें 
विकास का समान अवसर देना भारतीय नेतिक आदर्श के विरुद्ध है ९ 
समाजवाद की इन सागों से कौन बात ऐसी विदेशी है. जिसे भारतीय 
सेतिकता स्वीकार नही कर सकती १ 


साक्सवादी समाजवाद की विचारधारा को ईश्वरविरोधी बताने 

का प्रयोजन अनत्ता से अ्रप्त पेदा करना है । माक्सचाद का कहना है 
कि मनुष्य का सम्पूर्ण ज्ञान, ( जिसमे ईश्वर सम्बन्धी धारणायें भी 
सम्मिलित है, ) मनुष्य की विकासशील परिस्थितियों को उपज है । 
माक्सबाद मलुष्य-समाज के इतिहास और भौतिक तथ्यों के आधार पर 
अपनी विचारधारा और कार्यक्रम का निश्चय करता है। वह ईश्वर 
से कोई झगडा नहीं करता। माक्सवाद मनुष्य-समाज के लिये 
उन्नति कौर विकास के उसी कार्यक्रम का समर्थन करता है जिसकी 
आशा मनुष्य-मात्र को सप्तान समझने वाले और सनुष्य-मात्र का भत्ता 
करने वाले ईश्वर से की जानी क्ञाहिये। समाजवादी शासन ( जैसा 
कि रूस और चीन में है ) विचारों की स्वतंत्रता के नाते सभी लोगों 
को पूरा अधिकार और अवखर देता कि वे चाहे जिस सम्प्रदाय से 
या इंश्वर के जिस रूप में विश्वास करें और चाहें तो किसी भी सम्प्रदाय 
या ईण्चर के किसी सी रूप मे विश्वास नें करें #--समाजवाद या 
कस्युनिज्म का दर्शन इन्द्वात्मक सौतिकवाद से विश्वास करता है 
परन्तु समाजवादी शासत में यह आशा नहीं की जाती कि सभी लोग 
कम्युनिज्म के दर्शन को तुरत स्वीकार कर लेंगे। यह लोगों के 
मानसिक विक्रास और वैज्ञानिक शिक्षा पर निर्भर करता है। समाजवाद 
कसी सम्भ्रदाय के पक्त में या विरोध सें जिहाद नहों है । ईश्वर विश्वास 
से समाजवाद का रूगड़ा कव॒ल उस अवस्था में हो सकता है जब 
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ईश्वर की आजा और प्रेरणा के नाम पर कुछ त्तागों के लिये शोपण के 
अवसर और अधिकारों की रक्षा की जाती है या सावनदीनों का दमन 
करने की चेट्ठा की जाती है और सावनहीनों की समानब्रारी 
व्यवस्था को ईश्वरीय आज्ञा का विरोव बता कर जनता को भटकाने 
का यत्न क्या जाता है| 

समाजवाद व्यक्तिगत स्वतत्रता का विरोधी नहीं वल्कि समाजञ्ञ के 
सभी लोगों के लिये अधिक से अधिक और समान व्यक्तिगत स्वतत्रत्ता 
केवल समाजवाद में ( समाज के पंदावार के साधनों का सामाजी रण 
हो जाने पर ) ही सम्भव है ! स्वतत्रता का श्र्थ क्या है ? स्त्रतत्रता का 
अर्थ है इच्छानुसार जीवन बिताने का अवसर पाना और निर्भेय 
रहना ! सांसतवादी और पूजीवादी समाज में कितने लोगों को इच्छा- 
सुसार जीवन निर्वाह का या जीवन वी आवश्यरुतायें पुती करने का 
अ्रवसर है ९ कितने लोग भूख या वेक्गी वी आशऊा से निर्भ4 हैं ९ 
समाज के अधिकाश लोगों की इस परावीनता का कारए उनकी साधन- 
हीनता है। समाज्ञ के अधिफाश व्यक्ति इन्छा और योग्यता होने पर 
मी केवल साधनहीनता के कारण निश्ञि और सामात्रिक जीवन का 
सुधार करने योग्य शिक्षा नहीं पा सकते | समाज में आवश्यकता पूर्ति 
के साधन होते हुए भी अपनी आवश्यक्षतायें पर्ण नहीं कर सम्ते और 
रोगों से रक्षा के साधन होते हुए सी कात्न कवल्लित हो जाते हैं। ऐसे 
सच लोगों को क्या व्यक्तिगत स्वतंत्रता है ? समाज के साधनों पर समाज 
के सब लोगों का समान और सामूदिकर अधिकार होने पर ही वे चास्तविऋ 
स्वतत्नता पा सकते हैं ? मनुष्य की शक्ति और सख्यत्त्रता उस के साननों 
पर निर्भर करती है । जब समाज में कुछ लोग दूसरों की अपेन्ता बहुत 
झधिक स्गधनवान होंगे तो उनकी यह स्थिति दूसरों की स्त्रतत्रग का 
अपःररशण अवश्य करेगी। स्वामी और सेवक कसी भी समान रूप से 
व्यक्तिगत स्पतत्रता नहीं पा सकते । साप्तन्तवादी पूजीवारी समाज में 
कुछ लोगों को दूमरे के श्रम का फत्त रडप लेने की स्वनन्नता का 
छानिवाय परिणाम इन लोगों के अपने श्रम का फत्त ण॒ु सम्ने की 
स्वतंत्रता का अपहग्ण है जिन्हे साघनहीन बना दिया गया है । जो लोग 
पेट भर सकने के लिये दूसरों के मोहताज्ञ हैं कमी स्पतत्रता अनुभव 
नहीं कर सकते | 


यह कहना कि सार्क्सतवादी समाजवाद विचारों की स्वतंत्रता नहीं 


जा के 
हम 
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देता सबते बढ़ा झूठ है। जब तर मनुष्य को जीवन निर्वाह की स्व- 
तत्रता न हो विचारों की स्वतंत्रता की कल्पना करना ही सम्मव नहीं । 
माक्सवादो सम्राजयाद विचारों की स्वतंत्रता का आधार जीवन निवाहि 
की स्वतत्रता देकर बिचारों बी स्वततन्नता को सम्भव बना देंता है जो 
कि सामन्तवादी-पजीबादी समान में न कभी थी, न है.। आव्यात्मवादी 
कौर गाधीवादी विचारवारा सत्य, नेतिकता और न्याय को मनुष्य के 
निर्णय से परे +र, परम्पभगत शाश्वत सत्य बना देते हे मनुष्य का 
अब बदलती परिस्थितियों में भी परम्परागत विचारों क अनुभार ही 
चलना होगा, मनुष्य समाज को अपने कल्याण के अनुकूल आद 
और नेतिकता निश्चित करने का अवसर नहो तो उसक विचारों 
की स्वतंत्रता का अर्थ क्या है ? इसके विपरीत माक्सबवाद विचारों 
को समात के सौतिर जीवन की उपज्ञ मानता है। जिसका अर्थ है कि 

नुप्य अपने समाज के कल्याण के लिये अपनी नेतिकता और न्याय 
का रूप निश्चित करने सें स्थनन्न है। माक्माद फ़िसी व्यक्ति विशेष 
के ईए्बर क प्रतिनिधि होने के दावे पर ही उसके विचारों को सत्य सान 
लेने क लिये तेयार नहीं । माक्सव्राद के अनुसार विचारों की सचाई 
की कसौंटी सप्ताज़ के सामूडिक जीवन का अनुभव और समाज का 
सामूहिक निणंय ही है । विचारों की स्तरतत्रता का इससे व्यापक्र झप 
ओर कया हो सकता है । 


भाग्तीयता के श्रति भारत के पूँजीवाबियों ओर गाधीवादियों की 
श्रद्धा और उनका विदेशी विचारधारा और व्यवहार के प्रति क्रोध 
क्रेजल समाचवादी विचार वार/ और समाजवादी आर्थिक प्रणानी को 
अपना लेने वाले देशो के प्रति टी है | पश्चिम में पनपी हुई पजीवादी प्र जा- 
त्र प्रशा्नी को भी (जिसके अनुसार आज देश का शासन चन्न रहा है) 
साग्तीय सस्कृति का अग कैसे माना ज्ञा सझता है ? गाधीवाद और 
फांसी सरकार को इस प्रणात्री से विरोध नही क्योंकि यह प्रशात्नी 
देश पर प्‌ जी गति श्रेणी के शामन को दृढ बनाती है। राजनेतिक ज्षेत्र 
में उन्हें पृतीवादी जनतंत्र तो स्वीकार है परन्तु आर्थिक न्षेत्र मे जनतत्र 
ड्ोना उन्हें भारतीय संग्कृति के विरुद्ध जान पड़ता है। क्योंकि आर्थिक 
विपमता के रहते राजनतिक क्षेत्र में जनततन्न का अर्थ क्वल पत्तीबादियों 
मा जनतंत्र ही होता है। पेदावार के साधनों का नियंत्रण और उपयोग 
सम्राज्ञ के बहुमत से करना ही समाजवाद या पैदावार के साधनों का 


है 
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सामाजीकरण है| सार्वजनिक कल्याण के इस मार्ग से भाग्ती संस्कृति 
को क्‍या विगेध हो सकता है । समाजवाद भारतीय संस्कृति को हटाने 
का यत्न नही पूजीवादी व्यवस्था को बदलने का यह्न है। यदि भारतीय 
समाज को सामन्तवादी व्यवस्था से उत्पन्न अन्तग्विरोधों को दूर करने 
के लिये पंजीवादी औद्योगिक विक्नास की शग्ण लेनी पडी है, यदि हमें 
जमीन्दारी और जागीरदारी व्यवस्था हटा देना अनेतिक और अन्याय 
नही जान पडा तो पूजीवादी व्यवस्था मे आने वाले अन्तग्विगेधों को 
दूर करने के लिये विकास की अगज्ली मजिल आर्थिक ज्षेत्र मे जनतंत्र 
ग्र्थात्‌ समाजवाद को भी स्वीकार करना पडेगा। मनुष्य-समाज्ञ के 
इतिहास की उपेक्षा करने के कारण गाधीवाद यह नही समझता कि 
समाज के वीजों को पू जीवाद स्वयं ही वो चुका है। 


गाधीवाद भारतीय आदर्शों की दुहाई दे माक्संवादी समाजवाद का 
विरोध कर जिस सारतीय अहिसात्मक, शअआध्यात्मिक साम्यवाद ट्वाग 
समता का आश्वासन देता है, उसकी विशेषता यह है कि वह श्र णी 
संघर्ष द्वारा समाज के पेंदावार के साधनों का सामाजीकरण करके नही 
बल्कि साधनवान और साधनहीन श्रेणियों की मैत्री से स्थापित होगा । 
गाधीवादी साम्यवाद मे देश की आर्थिक व्यवस्था मे साधनों के स्वा- 
मित्व की विषमता मौजूद रहेगी, पेदावार के साधनों पर साधनवान 
श्रेणी का परम्पगगत स्वामिस्व यथावत रहेगा । अलबत्ता उन्हे समाज 
की सम्पत्ति का स्वामी नही, संरक्षक ( ट्रस्टी ) पुकाग जायेगा | कहने 
को पेदावार के साधन समाज अथवा जनता की सम्पत्ति माने जायेंगे 
परन्तु उसका संचालन और नियंत्रण पूजीपति श्रे णी ही संरक्षक बसकर 
अपने निर्णय से करेगी । व्यवस्था में किसी प्रकार का परिवतन किये 
बिना गाधीवाद के अनुसार अशान्ति और विषमता मिट जाने का 
उपाय यह होगा कि साधनहीन श्रेणी अशान्ति और क्लेष को ही सुख 
मानकर मालिक श्रणो के प्रति प्रेम करने लगेगी । यदि पृ'ज्ीपति श्रे शी 
को समाज के पेदाबार के साधनों का उपयोग अपने स्वार्थ के लिये नहीं, 
समाज हित के लिये करना है तो उनकी नियुक्ति जनता के निर्णय या 
निर्वाचन से न होकर वशपरम्परा के अनुसार होने का क्या कारण हो 
सकता है ९ यदि राजनेतिक ज्षेत्र से अपने शासकों का निर्वाचन जनता 
ह्वाग होना नेतिकता, अहिसा और आव्यात्म के विरूद्ध नहीं है तो 
पेदावार के साधनों पर जनता का जनतात्रिक नियन्नण किस प्रकार 
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हिंसा और अन्याय हो सता है ? पेदावार ऊे साथनों का सामाजी- 
करगणा गाघीबाद और मालिक श्रेणी को परम्परागत न्याय, अहठिसा 
ओर नेतिकता की घारणा के बरिरूद्न जान पडता है बेसे ही 

शज्ञ रघु, अशोक और अकबर को जनता द्वार देश का शासक 
चुनने की माग अवश्य ही घोर अनेतिकता और परायन्पन मालूम 
होती। गाधीवादा आध्यातमवादी साम्यवाद का लद्ंय समाज् क 
सभी लोगों के लिये जीवन की भौतिक आवश्यक्रताओं को पूर्ण करना 
और उन्हें उन्नति कु लिय अवसर की समता देना नहीं वल्कि उन्हें त्याग 
द्वार अपनी आवण्यकतायें ऊम्र करके सालिक श्रेणी के नियत्रण से 
सन्तुप्ट रसना है। सावनववान श्रे णी को त्याग और साधनहीन श्रेणी 
का सहायता के उपदेश का धर्ण इस श्रेणी को अपने व्यवहास द्वाग 
वश में रखने की सीख दना ही है । आध्यात्मबादी साम्यवाद का यह 
प्रपच केबल साधनवान श्रेणी के विशेष अविकारों और अवसर की 
रक्षा करना ही है । 


भाग्त डी गाधीवादी सरकार देश की सभी समस्याश्रों, बज़र 
भूमि को उपज्ञाऊ बनाने, खेती की उपज्ञ बढ़ाने, स्वास्थ्य सुवार, शिक्षा 
प्रचार; औद्योगीकरश, राष्ट्रीय साधनों के विकास की आयोजना आदि 
में सभी जगह अमरीकन सलाहकारों और अमरीकन पत्नी पर निर्भर कर 
रही है । इसे विदेशी प्रभाव नहीं समझा जाता। देश को पृजोवाद 
की जजीरों में कस कर ससार की साम्राज्यवादी शक्तियों की व्यवस्था 
से भारत को बाव कर अपनी स्थिति सुरक्षित वनाने के लिये तो भारत 
के पञ्ीवादियों और गाधीवादियों को कोई आपत्ति नहीं। उन्हें 
आपत्ति केबल माक्सेबाद की विचारघारा और रूम तथा चीन की 
सफलताशरों क प्रभाव से है। यह उन्हे चाण्डाल विदेशी सभ्यता जान 
पडती है। शांपहऋ श्रेणी जेंसे आध्यात्मिकता को अपने शापण के 
अधिकारों की रक्षा का साधन बनाती रही है उसी प्रकार बह राष्ट्रीय 
भावना को भी विकृत रूप दे कर अपना प्रयोजन सीधा करने में 
सकोच नहा करती। इस काम में गाधीवाद उनका प्रवत्न अम्ा हैं । व 
इस दश की जनता को साम्यवाद देने का वायदा करता है परन्तु 
गावीवादी साम्यवाद ! जिसके सद्दारे श्रेणीसघर्ष को टाल कर पू जी- 
वादी वर्ग के लिये शोपण का अविकार सुरक्षित रखा जा सक | 


साक्सवादी श्रेणी सघषे 


माक्सवाद की धारणा है कि समाज की वर्तमान आर्थिक व्यवस्था 
का विक्मस अेणी संघर्ष द्वाग ही हुआ है । समाज को वर्तमान अवस्था 
में जो विषमता और अंतरविरोध उत्पन्न हो गये हैं, इनका काग्ण 
सैदाबार के लिये श्रम करने वाली श्रेणी का शोषण अर्थात्‌ इप श्रेणी 
का अपने श्रम से उत्पन्न पेदावार का उपयोग न कर सकना है | इस 
विघमता का उपाय पेदाबार के लिये श्रम करने वाली सावनहींन श्रे णी 
वी शोषण से मुक्ति और इस श्र णी द्वारा स्थापित की गई शोषणहीन 
व्यवस्था से ही हो सकता है। सावनहीन श्रेणी की मुक्ति और समान 
से शोषण और अव्यवस्था दूर करने का उपाय श्रेणीसंघर्ष ही है। 
गाधीबाद का कहना है कि श्रे णीसघर्प समाज के लिये विनाशकारी 
है । समाज का कल्याण श्रेणियों के सहयोग या श्रेणीनेत्री द्वारा ही हो 
सकता है । इन दोनों दृष्टि कोणों की तुलनात्मक विवेचना करने के लिये 
यह जान लेना आवश्यक है कि श्रेणी या वर्ग से क्‍या अभिप्राय है ९ 
इतिहास से श्र णीसघर्ष का क्या रूप और काय रहा है * समाच की 
वर्तमान स्थिति में श्रेणीसंघर्ष का क्‍या अ्रभिप्राय है ? और श्रेणी- 
सहयोग या श्रेणीमेत्री का क्या आंभ्षेप्राय है ? 

दास प्रथा के युग में और सामनन्‍्तवादी प्रणाली मे समाज के सत्र 
कोग एक सी अवस्था में नही रहे न पू जीवादी व्यवस्था में ही सच 
गोग एक सी अवस्था में दिखाई देते हे । समाज प्रायः दो भागों में बंटा 
दिखाई देता है । एक अल्यसख्यक भाग, जो जीवन निर्वाह के साथनों 
या सालिक)दोता है सम्पन्न होता है। और उसे मन चाहें ढ ग॒ से रहने का 
अवसर होता है | यह ज्लोग अपने काम दूमरों से करा सकते हैं ' दूसरा 
वहुसख्यक भाग परवश होता है। उसे अपने जीवन की आवश्यक्रतायें 
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संतोप से पूर्ण करने का अवसर नहीं होता। ऐसे लोग दूसरों की 
इच्छानुसार काम करने के लिये विबश होते है । इस श्रेणी के लोग 
आपस सें एक दूसरे की अपेक्षा कम या बहुत अच्छी या बुरी अवस्था 

ते हुए भी इस दृष्टि से समान हैं कि बे जीविका क साननों 
के मात्रिका के मोहताज हैं। समाज के यह दो भाग समाज की दो मुख्य 
श्रेणिया होते हैं। ऐसी अवस्था में समात्र की आर्थिक व्यवस्था का 
नियत्रण और शासन जीवन निर्वा के सावनों की मालिक श्रेणी के 
हाथ में रहता है। और वह दूसरी चहुसख्यक श्रेणी को अपने निर्सय 
ओऔर विवान के अनुसार रहने के लिये विवश कर सकती है। 


समाज की व्यवस्था का प्रयोजन यह होता है कि समाज अपने 
निर्वाह के लिये उपयोगी पदार्थों को अधिक से अधिक मात्रा से पेदा- 
कर अपनी आवश्यक्रताओं को पूरा कर सके । समाज में चाहे जिस 
प्रकार की व्यवस्था रही हो या हो, समानत्न अपनी पैटावार की शक्ति 
बढाने के लिये अपने पैदावार के साथनों में उन्नति या विकास करता 
रहता है । पेदावार की शक्ति बढाने के लिये पेदावार के साधनों मे उन्नति 
और विकास करने की अनेक अवस्थार्ये और रूप रहे हैं;--उदाहरणत 
मनुष्य के स्वय अपने हाथों जमीन खोदने का ढ ग छीड कर पशुओं द्वार 
ले चलाने का उपाय निकान लेना और फिर भूमि को जोतने के लिये 
टरेक्‍्टर बना लेना, या सून कातने की शक्ति बढ़ाने $ लिये तकली की 
अपेत्ता चख का व्यवहार करना ओर फिर चर को भाफ और विजल्नी 
से चलने वाली सूत ऊातने की मशीन का रूप द देना | लाहे-लकडी को 
हाथ से न काटकर मशीन से फाटना, अपने सिर पर या पशु पर वोम 
ढोने की अपेक्षा मशीनां से लाखों मन वोक खीच ले जाना आदि | 


समाज के पेदात्रार के सावनों का विकास हो जाने पर समाज 
में पेदाचार की शक्ति तो बढती हे परन्तु इस बढ़ी हुई पंदावार का भाग 
सभी लोगों जो समान रूप से नहीं सिलता । समाज्ञ की बढ़ी हुई पंदा- 
बार की शक्ति का अविकाश भाग पूरे समाज के लिये आवश्यक एदार्य 
बनाने के लिये खच न होकर सापनों की सालिऊ श्रेणी के लिये 
ऐश्वर्य या भोग के पदार्थ तैयार करने से या उनको शासन कर सकने 
की शक्ति बढ़ा सकने में लगने लगता है+ जेसे सामनन्‍्त कालीन 
व्यवस्था के युग मे मकान बनाने की कल्ला का खूब विकास हो 
जाने पर सभ्ची लोगों के लिये रहने लायक मकान बनाने श यत्त न 
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किया जाकर, अधिकांश लोगों को बेघर बनाये रखकर, साधनों के 

लिकों के लिये बडे-बंडे प्रासाद तेयार किये जाते रहे | प्‌ जीवादी 
समाज में सी पेदावार की वढी हुई शक्ति समाज की आवश्यकता 
पूर्ति मे व्यय न होकर पुजी को बढाने में अथवा पूजीपतियों का 
मुनाफा बढाते जाने में ही व्यय की जाती है । 


समाज में पैदावार के साधनों का विकास हो जाने पर या पंदावार 
की शक्ति बढ जाने पर भी पेंदावार के साधनों की मालिक श्रेणी 
समाज की इस शक्ति का उपयोग इम प्रकार नहीं करती कि साधनहीन 
श्रेणी की सी सभी आवश्यकतायें परी हो सकें अथवा साधनरीन श्र णी 
भी साधनवान बनने का श्रवसर पाने लगे | इसका सीधामादा कारण 
ह है कि साधनहीनों के मोहताजी और परवशता की अवम्था में 
न रहने पर साधनहीन लोग श्रेणी रूप से साधनवान श्रेणी के वश 
मे न रहेगे। समाज की व्यवस्था पर अल्पसंख्यक साधनवान श्रेणी 
का शासन और नियत्रण बनाये रखने के लिये समाज के बहुत बड़े 
अश का साधनहीन और परवश बनाये रखना आवश्यक है। इसीलिये 
साधनवान श्रेणी की स्वार्थ या आत्मरक्षा की प्रकृति समाज्ञ से पेदावार 
की शक्ति होने पर भी समाज की आवश्यकताओं को पूरा नहीं होने 
देती और समाज के भावी विक्रास के सार्ग भें भी अड्चन बन जाती 
है । साधनवान या मालिक श्रे शी की इस नीति से समाज के लिये सब 
कुछ उत्पन्न करने वाली बहुसंखयक श्रेणी का जीवन दूभर हो जाता है । 
समाज के विशाल भाग के अपने श्रम से उत्पन्न पदार्थों को खपा न पाने 
के कारण साधनवान श्रेणी के लिये मुनाफे का अवसर नहों रहता | 
इसलिये यह श्रे थी पेदावार को कम करने लगती है। इस प्रकार 
साधनवान श्रे णी और सम्पूर्ण समाज आर्थिक संकट सें फंस जाता है 
सम्पूर समाज के सामूहिक हित ओर कल्याण की दृष्टि से साधन 
वबान श्रेणी की नीति आत्महत्या की नीति बन जाती है। 


जेंसे समाज की शामक श्रे णी अपने स्वार्थ या आत्मरक्षा के लिये 
समाज में कायम व्यवस्था की रक्षा करना चाहती है बेसे ही समाज 
का चहुसंख्यक साधनहीन अंग भी आत्मरक्षा के लिये प्रयत्न करता 
है। साधनहीन श्रेणी के आत्मरक्षा के प्रयज्ञ का रूप यह होता है कि 
समाज सें पंवार के साधनों और उनके श्रम्त द्वारा उत्पन्न पदार्थों या 
वन का जितना भाग उन्हे मित्र रहा है, उससे उनका जीवन निर्वाह नहं 
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थे सकता अत उन्हें और अधिक भाग मिले। साधनहीन श्रणी 
की यह मार्ग सजदरी बढ़ाई ज्ञान या श्रम का बोक ऊम क्िय जाने की 
मार्गों + रूप से उठती 8 । सम्रास्तवादी या पजीवादी समाज की 
व्यवस्वा प अनुसार समान में पंदावार का नियत्रण और पंदोवार ऊ 
बंटवारे फा नियत्रण सावना की मालिऊ श्रेणी के निशय और इच्छा 

ही होता है । इसलिये ऐसी सामाजिक व्यवस्था के अश्रनुसार सावन 
हीन श्रेणी की मांगे कानून या विय्रान के विरूद्ध ज्ञान पड़ती हैं। 
सावनवात और सावनदीन श्रेणियों की आक्तारक्षा की स्वाभात्रिक 
प्रवृत्ति या सावनदीन श्रेणी की चोवन २क्षा की मार्गों + कारण सावन 
वान श्रेणी से सघर्प होने पर सामन्तवादी और पूजीपति समराजओों 
की सरकारें सावनवान श्रेणी ऊे अविकारों की रक्षा के लिये अपनी 
विवान आर शाम्त्रों की शक्ति का उपयोग ऊरदी हैं । साधनदीन श्रेणी 
सम्ताज्ञ की व्यवस्था को अपन शोपण मे सहायक देख ऐसे विवान के 
परिवतन या क्रान्ति क लिये यत्र करने लगती है। समाज को दोनों 
श्रेणियों के आत्मरक्षा के प्रयक्ष मे विरोध होने से उनमें इन्द्र या संघ 
होता है। श्रेणियों का यह सबर्प न क्वल साधनहीन श्रेणी के लिये 
जीघ्रन रक्षा ऊे अवसर की साग हू बल्कि सम्पूर्ण समाज के विमास 
के सांग में आगई अड्चर्नों को दूंर करने का स्वाभाविक और ऐति- 
हामिक प्रयत्न भी है । 


साक्संबाद की घारणा है कि समाज के पैदावार के साधनों का 
विक्रास हो ज्ञाने पर पदार्थों को पेंदा ऊरने की शक्ति बढ़ जाती है। 
समान की बड़ी हुई पंदावार की शक्ति का उपयोग हो सकने के लिये 
पंदावार ऊ काम में सहयोग देने के समाज में पुराने चले आये सम्बधों 
में और पेंदा बार ऊ बंटवारे की व्यवस्था में भी परिवतेन और विकास 
की आवश्यफता होती है | इन्हीं परिवर्तनों क लिये श्रेणी सघप होता 
8। समाज श्रेणी सघर्ष द्वारा ही एक व्यवस्था से दूसरी व्यवस्था 
में पहुचता दे। श्रेणी सघर्प समाज्ञ के विकास की प्रक्रिया है। 
परन्तु इसका यह श्रर्थ नहीं है कि माक्सवाद ने ही श्रेणी संधर्प 
समाज को जन्म दिया है। श्रेणी सघर्प समाज के अत्तीत में रहा है 
और आज भी वर्तमान है। माक्सवाद ने केवल उस सत्य की ओर 
ध्यान भर दिलाया है। कसी व्यक्ति क शरीर से वर्तमान रोग की 
ओर व्यान दिलाने वाले वैद्य पर रोग उत्पन्न करने का दोप नहीं 


न 
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लगाया जा सकता | रोग शरीर में मौजूद रहता है वेद्य केवल 
डसकी ओर ध्यान दिल्ला देता है और रोग को दूर करने का डपाय 
बताता है। इंसी प्रकार माक्सबाद श्रे णी संघप को उत्पन्न नहीं करता, 
केवल समातन्न में बर्तमान श्रेणी सधर्ष की ओर ध्यान दिलाता है और 
भविष्य मे श्रेणी संघर्ष से मुक्ति का उपाय भी बताता है। 


श्रेणी संघर्ष के बीज समाज में दो या अधिक श्र शिया होने से 
आर इन श्रे शियों के हित और स्वार्थ परस्पर चिरोधी होने में हैं। श्र शी 
संघर्ष से मुक्ति का उपाय समाज में दो श्रेणियों का न रहना अथवा 
समान्न का श्रे णीहीन-क्षत्ासलेस सोसायटी बन जाना है। समाज्ञ मे 
ढो श्रेणियों के न रहने, या समाज के श्रेणीहीन होने का अभिप्राय 
समाज में मौजूद साधनवान या साधनहीन श्रेणियों की हत्या कर देना 
नहीं है। इसका अभिप्राय उन कारणों या समाज की उस आर्थिक 
व्यवस्था को बदल देना हे ज्ञिसक कारण साधनवान अेणी और 
साधनहीन श्रेणी के हितों या स्वार्थों मे परस्पर विरोध हो ज्ञाता है। 
समाज्ञ से उपयोगी पदार्थों की पेदावार साधनवानों के साधनों और 
साधनहीनों के श्रम के सहयोग से होती है। पेदावार के बटबारे में 
अल्पसंख्यक साधनवान सम्पूर्स पेदावार को अपनी सम्पत्ति मान कर 
इस पंदावार का केवल वहुत थोड़ा सा भाग श्रम करते वाली बहुसख्यक 
श्रेणी को देते हे जिससे उत्तका जीवन निर्वाह भी कठिनाई से हो 
सकता है। श्रम करने वाली श्रेणी अपना जीवन मनुष्योचित ढग से 
निवाह पाने के लिये पेद[वार के बटवारे में अपने भ्रम के फत्त के कुछ 
अधिक अंश के लिये सघर्प करती है और मालिक श्रे णी इस भाग को 
न बढाने के लिये सघपे करती है | संघर्ष का कारण मात्तिक श्रेणी 
की शोषण की नीति ही है । 

माक्सबाद भैणी संघर्ष को समाज के विकास का ऐतिहासिक 
मार्ग मानता है और श्रेणी सघर्ष को समाप्त भी कर देना चाहता है। 
यह दो बातें परस्पर विशेधी ज्ञान पड़ती है परन्तु वास्तव से यह परस्पर 
विरोधी नहीं है । इतिहास बताता है फ्रि मलुष्य समाज के इतिहास से 
पंदावार के साधन और ढंग भिन्न-भिन्न अवस्थाओं सें ऐसे रहे है कि 
समाज के कुछ लोग इन साधनों के सात्निक बन जाते थे और कुछ अपसे 
शरीर की शक्ति से ही पेदाबार में सहयोग देते थे । पेदाबार के साधन 
सीमित रहने पर सभी लोग समान रूप से साधनों के स्वामी नहीं बन 
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सकते थे । पेदावार के पावनों मे विक्रास हो ज्ञाने और उनका रूप 
बदल जाने पर पेदावार के नये विकसित सावन जिन लोगों के हाथ में 
हो जाते थे, वहीं की श्रेणी समाज की शासक और व्यवरस्थापक वन 
ज्ञानी थी। समान उ्यवम्था में एक श्रेणी के हाथ दूसरे श्रेणी 
के हाथ में जाने या परिवर्तन का उपाय श्रेणी सथर्प द्वाग होता रहा 
है। उत्तगोत्तर विकास का यह क्रम अय ऐसी व्यवस्था में पहुँच गया है 
कि पेंदाबवार के साथनों को आवयश्यकतानुसार निम्मीम बढ़ाया जा 
सकता है | इसलिये समाज का भात्री विकास समराज्ञ से श्रेणियों का 
परस्पर विगेघ अर्थात पेदावार के सावनों और उपयोगी पदार्थों की 
पैदावार को बढाने के सार्ग की अडचनें दूर कर देने से ही सम्भव हो 
सकता है। माकर्सवाद के इस कथन की सचाई का सबसे बडा 
प्रमाण स्वयं इतिहाल है । 


दास प्रथा के समय समान में श्रेणियों के रूप और उनके पररुपर 
सम्बन्ध केसे थे ) उस युग में पेदावार के मुख्य साधन भूमि और मनुष्य 
के शरीर की शक्ति ही थे। इसलिए भूमि के बडे-बडे स्वाप्ती और बह 
लोग जिनके पास दासों के बडे-बडे दत्त थे, पंदावार के साबनों के 
मालिक होने के कारण समान का शासन करते थे। इसी श्रेणी के 
लोग समाज के लिए व्यक्तियों के परस्पर सम्बन्धों, और राज्य के प्रति 
व्यक्तियों के कर्तव्यों को निश्चित करने वाले नियमों और न्याय की 
धारणाओं का निश्चय करते थे। तत्कालीन मेंतिकता और न्याय के 
अनुसार सेक्‍्डों व्यक्ति किसी एक व्यक्ति की निजी सम्पत्ति माने जाते 
थे। ऐसे संकडों व्यक्तियों के परिश्रम के फल पर, इन व्यक्तियों के 
शरीगें और इन व्यक्तियों की सन्‍्तान पर भी मालिक को पूरा अधि- 
कार होता था। मालिक अपने दासों को अपनी इच्छानुसार ज्ञीवत 
रख या सार डाज्न सकते थे और इनकी सनन्‍्तान को चेच दे समझते थे। 
अनेक व्यक्ति उस युग में दासों को उत्पन्न करने और बेचने का ही 
कारोबार फरते थे जैसे आन पशुओं की नसल बडा कर उन्हे वेचने का 
कारोबार किया ज्ञाता है। आज के सभ्य समाज को ऐसे नियम और 
न्याय असानवीय और अ्रसह्य जान पडते है परन्तु तत्कालीन निस्चरार्थ, 
त्यागी विद्वानों को भरी ऐसे नियम और न्याय समाज्ञ की रक्षा और 
विझास के लिए आवश्यक जान पडते थे। भगवान मनु ने ऐसी ही 
सामाजिक परिस्थिति में शूद्रों और दासों को स्वामी के लिए अपना 
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डीवन अ्र्पण कर देना ही स्वर्ग और मोज्ञ को प्राप्ति का मार्ग वताया 
था और यूनान के महाऋषि सुक्रात, जिन्होंने सत्य की रक्षा के लिए, 
अपने हाथों बिष पान करने में भी संकोच नहीं किया, दास प्रथा को 
समाज्ञ के कल्याण और विकास के लिए शावश्यक बताया था। 


इसमें सन्देह नही कि दास प्रथा से पूर्व मनुष्य समाज की जैसी 
अवस्था थी, उसकी अपेक्षा दास प्रथा विकास और सामाजिक कल्याण 
की ही व्यवस्था थी। दास प्रथा का आरम्स मनुष्य समाज की आदिम 
अवस्था में भूमि के ठुकडों, पशुओं और जंगलों पर अधिकार करने के 
लिए भिन्न भिन्न कुनवों और कबीलों में होने वाले युद्धों से हुआ | दास 
प्रथा से पहले इन युद्वों मे पराज्ित होने वाले लोगों को मार कर खा 
लिया जाता था । श्रफ्रीका, आस्ट्रेलिया आदि देशों की कुछ अब तक 
भी असभ्य और जगली जातियों मे आज्ञ भी वही क्रम जारी है। 
परन्तु जब मनुष्य ने यह देखा कि हारे हुए श॒त्र॒ को एक दिन का 
भोज्नन वना लेने की अ्रपेज्ञा उससे नित्य भोजन प्राप्त करने के लिए 
श्रम कराते रहना अधिक उपयोगी है तो इसने हारे हुए शत्रुओं या 
अपने से नित्रेल उग्रिक्तवों को दास बना कर अपने लाभ के लिए श्रप्त 
कगने की कला सीख ली। युद्ध जीतने वालों के लिये हारे हुए शत्रु 
पैदावार के साधन बन गये । समाज से पेदावार का एक नया साधन 
आ जाने से उस समय के पररुपर युद्धरत समाज का रूप बदल गया । 


समाज में दामों के रूप में पेंदावार कु साधन के विकास ने परा- 
जित शत्रुओं, या निबल लोगों को भी जीवित रहने का अवसर दिया और 
दासों के ग्गलिकों के लिये जीवन निर्वाह के लिए आवश्यक बस्तुओं को 
उत्पन्न करते के साधन (दास) देकर उन्हे स्वय विश्राम तथा सोचने और 
विचारने का अवसर दिया | श्रत्र मालिक श्रेणी के सामने क्रिसीन 
किसी प्रकार जीवनरक्षा की ही समस्या नहीं थी बल्कि जीवन को 
समृद्ध, सम्पन्न, सुन्दर बनाने का प्रश्न था। इतिहास बताता है कि इसी 
युग में मनुष्य से सगीत, काव्य, चित्रऊला, मूर्ति कल्ना, स्थापत्य ऊल्ला 
और तकशास्त्र का विकास कर जीवन क सूक्म पहलुओं आध्यात्म 
आदि का भी विक्रास किया | 


दासों के रूप में समात्न की पेदावार की शक्ति की उन्नति ने 
समाज को विकास का अवसर तो दिया है परन्तु साथ ही, जब ऐसी 
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व्यवस्था में जितना विकास हो सकता था हो चुका तो अन्तर विरोच 
भी उत्पन्न कर दिये । यह अन्तर विरोव समाज की बढी हुई पेंदावार 
की शक्ति को सम्पूर्ण समाज के कल्याण के लिए व्यवहार में न लाये 
जा सकने के रूप में थे। उदाहरत छाटे-मोटे यन्त्रों का आविष्कार हो 
जाने के कारण थोड़े से दासों से ही श्रविक पेंदावार कर सकने की 
सुविधा हो जाना। दासों का सख्या बड़ जाने पर मालिकों के पास 
डनसे कराने के लिए काम न होना । दास स्वामी अपने दासां को लेकर 

य नगरों में ही रहते थे दासों को अपने स्वामियों के अतिरिक्त दूसरों 
क लिये श्रम करने का अवसर न था। समाज की बडी हुई जन सख्या 
के लिए जो ज्ञोग नगरों से बाहिर बडे परिमाण में खेती फरना चाहते थे 
ढन लोगों को खेती पर श्रम करने के ज्ञिए मज़दर या आदमी न मिलना । 
ऐसी अवस्था में समाज से पंदात्रार की शक्ति द्ोने पर भी उसे समाज 

छी आवध्य+्ताओं को पृथ करते के काम्त मे न लाया ज्ञा रहा था। 
समाज का अविकाश भाग आवश्यव ताओं को पूर्ति न हाने से व्याकुत्त 
हो रहा था| असनन्‍्ताप और अशान्ति अनुभव द्वाने लगी ज्ञा लोग 
स्वय दासरवामी नही थे, या उनके पाल दासों की पर्याप्र सख्या नहीं 
थी और नगरों के बाहिर अन्न और पशु आदि की पेंदावार करना 
चाहते थे इस बात की माग आरम्भ की कि सावनदीन मनुष्यों (दासों) 
को अपने निर्वाह के लिए स्वतन्त्र रूप से श्रम कर लेने का श्रवसर 
दोना चाहिए।ढाम मालिकों की श्रेणी ने अपनी व्यवच्या वनाये 
रखने का पूरा आग्रह क्रिया परन्तु उस व्यवस्था में समाज्ञ का निर्वाढ 
ही नही ही] सकता था इसलिए समाज में क्रान्ति हो गई, समात् की 
व्यवस्था बदल गई । इस क्रान्ति का कारण दास स्वरामिया की श्रेणी 
तथा समा की अन्य श्रेणियों मे स्थार्या का संघर्ष था या समाज के 
निर्वाह और विकास के सार्ग से आ जाने वाली श्रडचनों को दूर फरने 
की मांग थी | 


दास प्रथा का अन्त हो ज्ञाने पर समाज में दूसरे प्रकार की आशिक 
प्रणाली, (जसकी कि साग दास प्रथा के युग में समाज के श्रविकाश 
लोग कर रहे थे आरम्भ हुई । इस प्रणाली के अनुसार दासों को अपने 
स्वामियों के बन्धन से मुक्ति मिल गई । जो दास दस्तकारी जानते थे 
थ से उपयोग में आने वाले औजारों से उपयोगी बस्तुएं बना कर 
इनके चदले में भोजन बख पाने लगे। अधिक्राश दास लोग नगरों से 
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बाहिर बडे-बढ़े भूमिपतियों की भूमि के छोटे छोटे ड्ुकडों पर जा वे 
जहाँ वे पहले की अपेक्षा अधिक स्वतन्त्र थे। उन्हे नगरों की तरह हर 
समय चौकसी से न रहना पड़ता | भूमिपति या सामनन्‍्त इन लागों को 
न मार सकते थे न बेच सकते थे | सामन्‍्त कब॒त्न इन लोगों से पदावार 
का एक भाग ले सकते थे या अपनी आवश्यकता के लिए उनसे शारी- 
रिक श्रम करा सकते थे | सामनन्‍्त लोग जीवन निर्वाह्‌ के लिए आवश्यक 
पदार्थ बनाने वाले कारीगरों को भी भूमि का एक द्ुुकडा निर्वाह के 
लिए देकर उनसे कपडा, जूता या वर्तन आदि वस्तुएं आवश्यकता 
अनुसार बनवाते रहते थे। सामन्त रेयत का शोपएण केब्रज्ल अपनी 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये ही करते थे । ठ्यापार का विकास होने 
के कारण और पूजी द्वारा पेंदाबार की सम्भावना न होने के कारण 
असीम पूजी वटोरने की प्रवृत्ति न थी | इस युग से कारीगर जिन औजारों 
से उपयोगी पदार्थ बनाते थे वह कारीगगें की व्यक्तिगत सम्पति होते । 
कारीभगर या पदार्थों को उत्पन्न करने वाले लोग अपने श्रम को फच या 
परिणाम आवश्यक पदा्था के बदले देते लेते थे। वे अपने श्रप्न की 
शक्ति नही बेचते थे । ऐसी अवस्था मे पेदावार का सबसे बड़ा साथन 
भूमि ही थी इसलिए भूमि के माल्तिकों या सामन्तों का ही उस 
समाज पर शासन था। सामन्तकाल्न में पेदावार क सावन पहले की 
अपेक्षा और अधिक उन्नत हुए । प्रत्येक कारीगर या श्रम करने वाले का 
यह स्वभाविक प्रयत्न था कि वह अपने श्रव्॒ का अधिक से अविक फल्न 
पा सके | परिणाम्र मे समाज की पैदावार की शक्ति और बढ़ी | कल्नाओं 
के ज्ञान का भी विकाल हुआ। इस युग मे न्याय और लेतिकता की 
धारणाएं सामन्त श्रे णी के निर्णय के अनुसार बनाई गई । पेदाबार 
के काम दास और स्वामी के सम्बन्ध के स्थान पर राजा ओर रैय्यत 
के सम्बन्ध बन गए । 


सामन्तकाल में समाज्ञ के पेदावार के साथनों में उन्नति होने से 
ज्ञितना विक्रास हो सकता था, उतना हो चुकने पर साम्नन्तवादी 
व्यवस्था भी समाज के भावी विक्रास मे या सार्वजनिक कल्याण के 
मार्ग से बाधा बनने लगी । सामन्तकाल में जीवन निर्वाह की साथनों 
की मुख्य स्त्रासी सामन्त श्रेणी ही थी इसलिये वही लोग आवश्यक 
वस्तुओं की पंदावार और,बटवारे का नियत्रण और व्यवस्था करते थे । 
इस समय तऊ पदार्थ प्रधानत उपयोग के लिये ही बनाये जाते थे 
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बिक्री या व्यापार के लिये नहीं। परन्तु अप समाज की पंदावार की 
शक्ति बढ़ जाने पर पदार्थ अविक सख्या और परिमाण में बनने गे 
ओर उनया व्यापार सम्भव हो राया। इसके साथ ही समाज में एक 
ऐसी श्रेणी ( व्यापारी वर्ग ) पैदा हो गई जो इस पदार्थों के विनिमय 
द्वार ज्ञाभम उठा फर अपन। निर्वाह कर सकती थी | 


सामन्‍्त श्रे णी समाज मे पेदावार और पदार्थों के बनाये जाने की 
व्यवस्था का सचालन केवल अपने और अपने आश्रितों के लिये इन 
चीज़ों के उपयोग की दृष्टि से करती थी । जो छाटा मोद व्यापार उस 
अवस्था में आरम्प्र हुआ सामनन्‍त श्रेणो उमके मार्ग में भी वाया डालती 
थी । सामन्त अपनी जागीर में उत्पन्न हुए था बने पदार्थों के बाहर जाने 
पर फर लेते थे और दूसरे सामन्त की भूमि में उत्पन्न पदार्थों के अपनी 
सीमा से लाये ज्ञान पर भी कर लेते थे। अपने अविक्रार और सुविधा 
ही इष्टि से इस श्रेणी के न्याय के अनुसार एक सामन्त की सूमि पर 
बसी हुई प्रजा या रेययत न केवल अपनी भूमि छोड़ कर सदी जा सकती 
थी चल्कि अपना घन्वा भी सासन्त की अनुमति विना नहीं बदल सकती 
थी और अपने श्रम की पेदावार अपने सामन्त स्वामी के अतिरिक्त झिसी 
दूसरे व्यक्ति क हाथ नहीं वेच सकती थी । 


इसी कान की आर्थिक व्यवस्था के धार्मिक रूप का नाम वर्णाश्रप्त 
वर्म था। सामन्तवादी व्यवस्था समात्र के विकास में रुकावट वन 
रही थी। समय आया कि नगरों में व्यापारी वर्ग को पढार्यों को 
अधिक संख्या और पश्सिणु में बनाने क लिये ऐसे व्यक्तियों की 
आवश्यकता होने लगी जो अपने बनाये पदाथ उन्हें स्वतत्रता से 
बेच सके। सामन्तों की भूमि पर वसी रेय्यत भी नगरों में जाकर 
अधिक सनन्‍्तुष्ट जीवन बिता सकते के लिये उनकी भूमि से छुटकारा 

ने लगी या किसान एक सामनन्‍्त की अपेक्षा दूसरे सामन्त की 
भूमि में अधिक सुविधा से काम करने की सततन्नता सागने लगे। 
सामन्तवादी व्यवस्था समाज के वहुसख्यक्र लोगों या सामन्‍्त श्रेणी 
के अतिग्कछि दसरी श्रेणियों को अन्याय पूर्स जान पड़ने लगी। 
सामनन्‍्त श्रेणी और समाज की दूसरी श्र शियों में व्यवस्था के परि- 
वर्तन के लिये संघर्ष शुरू हो गया | इस सधप में व्यापारी श्र णी और 
मध्यम वर्ग समाज को अधिक विक्रापशील मांग की ओर ले जा सकते 
थ्रे । इसलिये सघर्ष में उनकी ही त्रिज़य हुईं। सामन्तवादी आर्थिक 
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उयवस्था के बदलने के साथ ही व्यापार की सीमाओं को तोडने के 
लिये या फैलाने के लिये छोटे-छोटे शाज्यों की राजमैतिक प्रणाली ने 
थी बदल क्र बडे बड़े राज्यों या साम्राज्यों का रूप ले लिया निमप्रे 
महाराज सम्राट रेय्यत और व्यापारी वर्ग को सामन्तों की उन्छुर्खलता 
से बचा सकते थे। समाज क्रान्ति ढ्वरा विकास की एक नयी व्यवस्था 
मे पहुँच गया । इस क्रान्ति का नेतृत्व सामन्‍्तवाद विरोधी व्यापारी 
वर्ग ने अन्य सावनहीन श्रेणियों की सहायता से क्रिया । इस परिवतेत 
और विकाम का वीज्ञ समाज के पेदावार के साधनों मे बिकास और 
परिवर्तन मे था। इम परिवतन और विक्रास की प्रक्रिया सामन्तबादी 
श्रेणी के सचालन, नियन्त्रण और शासन से मुक्ति के लिए उस समय 
की शोषित श्रे शियों के सघष द्वारा ही हुई । 


सामन्तवादी शासन में समाज का जितना विकास सम्मव था वह 
हो चुकने पर जो अन्तरविरोध समाज्ञ की व्यवस्था में पेदा हो गए उन्हें 
तत्काल्लीन मध्यम वर्ग की क्रान्ति ने दूर कर समाज में एक नई व्यवस्था 
और समन्वय स्थापित हुआ | इस नई परिस्थिति की विशेषता पदार्थों 
को व्यापार के लिए अधिक्र मात्रा सें उत्पन्न कर सकते की स्वतन्त्रता थी । 
पदार्थों की पेंदावार वढा कर ल्ञाभ उठा सकने के अवसर ने पेंदावार के 
साधनों में उन्नति और विकाल के लिए और भी अधिक प्रोत्साहन दिया । 
पैदावार के औज़ारों को यत्रों का रूप दे उन्हे पशुओं या जल की शक्ति 
से चलाने का यत्न किया गया। इसी प्रयत्न ने उत्तरोत्तर विक्नास से 
भाफ की शक्ति से चलने वाले कल कारखानों का रूप ले त्रिया | व्यापार 
के लिए पैदावार को बहुत बडे परिमाण में बढ़ाये जा सकने का अवसर 
आ गया इसलिए श्रम विभाजन के आधुनिक रूप का विकास हुआ। 
जो सामन्तकाल के श्रम विभाजन ( चर्णाश्रम धर्म ) से भिन्न था । इस 
परिवर्तन से पैदावार के साधनों मे भूमि के स्थान पर यन्त्रों को प्रधानता 
मिलने लगी |धन का सचय भूमिपतियों और सामन्तों की अपेक्षा 
चडे-बढ़े व्यापारियों और व्यवसायियों के हाथ में होने लगा | सामन्तों 
और भूप्रिपतियों का महत्व घट कर व्यापारियों और पूजीपतियों का 
सहत्व बढ गया | यहाँ तक कि महागज़ाओं और सम्राटों को भी कभी 
अपने भोग विल्लास के लिए और कभी दूसरे राजाओं सम्राटों से युद्ध 
आदि के लिए इन व्यापरियों और पू ज्ीपतियों के सामने हाथ फैलाने 
की विवशता होने लगी । समाज्ञ के निर्वाह का सावन पू जीपति और 
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व्यापारी बर्ग के हाव मे तरा जाने से वे लोग समाज्ञ के शासन में थी 
दखल दने लगे। 

प्नीपति वर्ग और उनके नेतृत्व में ज्मी नयी व्यवस्था में उन्नति 
करते समाज्न को राजाश्रो और सामन्त श्रेणी का शासन असह्य जान 
पडने लगा । पेंदावार के साधनों मे हुई अपुर्वे उन्नति स पूरा लाभ उठाने 
क लिए, पुरानी आर्थिक अवस्था के आवार पर बनो सामन्तवादी और 
रानमत्तात्रक शासन व्यवस्था स् पग पग पर सघर्य होने लगा । परिवर्न न 
या क्रान्ति अनिवार्य हो गई । अपनी श्रे णी क हाथ में शासन की शक्ति 
का इश्वचरीय न्याय मान कर उस पर आग्रह करने वाले गजात्आ के 
सिर कटन लग | शावन का आवकार राजाओं आर सामन्ता क हाथ 
से मावनवान अ्रज्ञा क हाथ में आ यया | इस क्रान्त के परिणाम का है 
आज प्रजातन्त्र और जनतन्त्र के रूप मे दख रहे है। आज हमे प्रजाततन्र 
शाप्तन प्रणाली मनुष्य का जन्म निद्ध श्रविकार जान पड़ती है परन्तु यह 
कबल व्यापरी, पञा+ति और मब्यम श्रेणा के राजसत्तात्मक व्यवस्था 
की पापक श्रेणी के विरूद्ध सधर्प में विज्ञय का ही परिणाम है । इस 
सधर्प क अन्तिम उदादरण हमारे दश सें अभी चार वष पृषर ही, 
रियामतों के शेप सारत से विल्लीन हाते समय देखे गय हूँ । 

राजसत्तात्मक व्यवस्था समाप्त हो जाने पर जेंसों आर्थिक व्यवस्था 
समाज्ञ में स्थापत हुई उसमें भी पेदाबार के साधनों क विकास का 
क्रम निरन्तर जारी रहा। पदावार क साधना और परिस्थातिया को 
विकास का पूरे अवसर देने के लिए इथध समय की शाधक पू जीपति 
श्रेणी ने नय नेतिक सिद्धान्त बनाये ,--अ्रत्यक व्यक्ति का अपने जीवन 
निर्वाह क लिए व्यवसाय चुन लेन की स्वतन्त्रता है, प्रत्यक व्याक्त को 
व्यापार से यवेष्र लाघ कमाने की स्वतन्त्रता है और अत्येक व्यक्ति 
के अपना श्रम बेच सकते की स्व॒तन्त्रता ६। पूजीवादी समाज्न की 
ऐसा व्यक्तिगत स्वतत्रता क आवार पर इस काल की आदर प्रजाततन्र 
प्रणाज्ी की नींव पढ़ी । नथी व्यवस्था और पेंदावार के यान्त्रिक सावनों 
के विकास ने शने शर्में हमारे समाज को वर्तमान रूप द दिया जिसमें 
व्यवसायक आर व्यापारिक होड़ की व्यक्तिगत स्व॒तन्त्रता ने पेंदावार 
के सावनां का आकार इतना बढा दिया है कि श्रम करने वाले सावारण 
व्यक्ति पेदावार क साधनों का खामी नहीं हो सकता । अनेक श्रप्त करने 
बले व्यक्तियों को क्रिसी एक ही साधनों के मालिक के हा« में अपनी 
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श्रम शक्ति वेचनी पडती है। साधनों के मालिक श्रसिकों से मन चाहा 
श्रम कराकर, उन्नत साथनों द्वारा बहुत अधिक पदाथ तय्यार कराते 
है । श्रमिकों को केवल कठिनता से निर्बाह मात्र के लिये दाम दे दिया 
जाता है। पैदावार के साधन जितने बडे होते हैं, पदाथ जितने अविक 
परिमाण मे बनाये जाते हैं उतने ही सस्ते बन सकते हँ। जब धन का 
रूप उपयोगी पदार्थ अर्थात कपड़ा, अन्न और पशु होते थे उसे एक 
सीमा तक-ही सचित किया जा सकता था। जब धन ने चादी, सोने के 
सिक्कों का रूप लिया तो उसे अधिक मात्रा भे सचित किया जा सकने 
लगा | परन्तु पू'जीवादी समाज में घन ने बको में हिसाच या नोटों का 
रूप ले लिया है और उसके संचय दी कोई सीमा नही रही । प्‌ जी 
वादी समाज की विकसित अवस्था में पूजी बिना किसी असुविधा के 
पदार्थों या पंदावार के साधनों का रूप ले सकती है | इसलिये पूजी 
ही सबसे बडी शक्ति बन गई है और मलुष्य व्यपनी प जी के अनुपात 
में शक्तिशाली होता है। पू'जी की शक्ति को बढाने का उपाय पू जी से 
और अधिक मुनाफा कमाना है | यह मुनाफा ही और पू'जी बन जाता 
है । ऐसी अवस्था में समाज की पेदावार की शक्ति का नियत्रण करने 
वाला पू जीपति अपनी प्‌ जी या पैदावार की शक्ति का उपयोग समाज 


की आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये नहीं बल्कि अपनी पू'जी को 
बढाने के लिये ही करता है । 


बाजार से होड़ के कारण अपने शारीरिक श्रम या एकाध यत्र से 
पदावार करने वालों की तो बात ही क्‍या, बड़े व्यवसायी के सन्मुख 
छोटे व्यवसायी स्री नहीं टिक पाते । छोटे व्यवसायी बाजार की होड़ 
मे अपना व्यवसाय लाभदायक न देख बडे व्यवसाइयों के कारोबार में 
नौकरिया ढूड लेते है या दलाली करने लगते हैं। इस प्रकार कुछ 
आदमियों के हाथ में तो घन के रूप में पेदावार के साधन कल्पनातीत 
रूप में वढ गये हैं और दूसरी ओर समाज में बहुत बडी श्रेणी ऐसे 
त्ञोगों की पेदा हो गई है जो बिल्कुल साधनहीन हैं | समाज का घन 
या पूंजी पूजीपतियों और श्रमिकों के सहयोग से पेदा होती दै परन्तु 
इसका बटवारा इस प्रकार हुआ है कि वह कुछ प'जीपतियों के हाथ मे 
सिम्रिट जाती हैं । 
साधनहीन श्रेणी के पास निर्वाह का उपाय केवल अपने शरीर 
या मस्तपष्कि की श्रम शक्ति को बेच सकना ही है। इन लोगों के साधन- 
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दीन होने के कारण जीवन निर्वाह की प्रत्येक वस्तु ओर अवसर के लिये 

न्हे साधनों के मालिक प जीपतियों का मोहताज होना पडता है। अपनी 
श्रम शक्ति या साधनद्वीनों की श्रम शक्ति का मूल्य निश्चय करने का 
अवसर भी पू जीपतियों के ही हाथ में रहता है । साधनददीन श्रेणी की 
शक्ति केवल उनके सामूहिक प्रयत्न या सगठन में है। सावनवान 
व्यक्तियों और साधनहान व्यक्तियों की व्यक्तिगत शक्ति की तुलना वहुत 
निराशाजनऊ है । उदाहरणत --पेट वी रोटी क लिए अपने शरीर की 
शक्ति बेचने क लिए उत्सुक्त एक मजदूर को अपने आंबवकारों के लिए ऐसे 
प्‌ जीपति का सामना करना पडता द्‌ जो अपने व्यवसाय में चालीस या 
पचास हजार, मजदूरों को काम में लगाता दे तो उस मजदूर ओरप जो 

पति की शक्ति का अनुपात एक ओर चाज्ञीस या पचास हजार का ही 
होगा | यदि मजदूर को एक सावारण व्यक्ति प्ताना जाय तो पू जीपति 
की शक्ति उस जैसे चालीस या पचार हजार व्यक्तिया के बराबर होगी । 
इसक अतिरिक्त पृ जीर्पात लञाग मजदूरों क श्रम का मूल्य निश्चय करे 
में अथवा उनक प्रति व्यवहार में, श्रेणी रूप से एकसी ही नीति या नियमों 
का व्यवहार करते है । व्यक्तितत रूप से मज़दूर की शक्ति नगर्य होने 
पर भी बद्र श्रम की शक्ति का स्रोत दे जिसक जिना प्‌ जी या पेदावार के 
साधन निष्क्रिय ही जात॑ हैँ । एक मजदूर की श्रम शक्ति की त। पू जी 
पतिवर्ग परवाह नहीं करता परन्तु सम्पूर्ण समाज्ञ की श्रम शक्ति जब 
संगठित होकर एक ओर हो जाती है ता उसकी शक्ति समाञ्ञ की पू जी 
या प जीपतिवर्ग की शक्ति से भी बढ़ जाती हू । क्योकि यह श्रम शक्ति 
ही पू जी की बनाने वाली है । समाज की सामूहिक श्रम शक्ति का चलता 
फिरता रूप ही सजदुर श्रेणी है । 


जिस प्रकार प जीवादी व्यवस्था से पव दास प्रथा, सामन्तवाद और 
राजसत्तात्मक व्यचस्थाओं में एक सीमा तक समाज का विक्रास हो जाने 
पर उससे अन्तर विरोध पेंद्ता होते रहे और समाज का भादी विकास 
असम्भव हो जाता था, समान्र में उत्पादक शक्ति होते हुए भी उस शक्ति 
का उपयोग समाज की वहु संख्या के लिये न हो पाता था उसी प्रकार 
प जीवादी व्यवस्था सें भी एक सीमा तक विकास हो ज्ञाने पर 
भयंकर अन्तरविरोधों और अड़्चनों की अवस्था आ गई है। 
सामन्तगदी व्यवस्था की अपेक्ता पज्ञीवादी व्यवस्था सें समाज्ञ ने 
पेदावार के साधनों को यत्रों का रूप देकर अप्वभूत विकास ऊ़िया है 


रे 
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इससे सन्देह नहीं । आज मध्यम आर्थिक अबस्था के व्यक्ति के लिये 
जिस प्रकार जीवनोपयोगी साधन और सुत्रिधायें मिल सकती हैं, 
सामन्तकाल मे उन्ही सामन्‍्तों को मिल सकती थी जो चाल्लीस-पचास 
दासों या रेय्यत को अपनी सेवा के लिये पाल्न पोस कर अपन नियत्रण 
मेंशरख सकते थे | इसका कारण यह है कि समाज ने विज्ञान क विकास 
से यत्रों क रूप में धातु क दार्सों की बहुत बडी सख्या बनाली है जिन्हे 
एक रखब्राले मनुष्य की शक्ति चालू करक चालीस-पचास व्यक्तियों की 
शक्ति का काम करा सकती है । परन्तु ,समाज द्वारा बनाई या सचय की 
हुई पेदाबार की यह शक्ति पूर्णत पेंजीपति श्रेणी के ही नियंत्रण में है। 
प जीपति श्र णी इस शक्ति को समाज्ञ के उपयोग क लिये उसी सीमा 
तक व्यवहार में लाती है जहों तक छि यह अश्णी अधिक से अधिक 
धुनाफा कमा सकने का अवसर देखती है | प्‌ जीपति श्रेणी का लक्ष्य 
वास्तव में समाज की आवश्यकता पूर्ण करना नहीं अपने लिय मुनाफा 
कमाना ही होता है। पज्ञीपति श्र णा झुनाफा उसी अवस्था म कमा 
सकती है जब उनकी सर्म्पत्ति (पदावार के साधनों) द्वारा की गई पे 
बार को समाज में खपाने के लिय खरींद्‌ कर सके | समाज किसी भी 
प्‌ जीपति की पेंदाबार को अपने श्रम के लिय मित्नने वाले दामा या फन्न 
से ही खरीद सकता है। प जीपति बाज़ार की हाड़ में माल मह॒गा तो 
बेच नहीं सकता | वह अपना मुनाफा बढाने क लिय श्रम करने वाले 
लोगों (जो कि समाज क प्रति हजार व्यक्तियों में से नोसौनिन्‍्यानवे हैं) 
के श्रम का फन्न या मूल्य कम से कम देता है । इस प्रकार प्‌ जीवादी 
व्यवस्था पू जी के रूप में पदावार को शक्ति को बढ़ाने क साथ साथ 
समाज को पेदावार को खपाने की शक्ति का घटाती भो जाती है । 
ज्यों ज्यों समाज में पदाथा को खपत घटती है, प्‌ जीपति दाम 
गिशकर अपना मुनाफा कम न होने देने के लिय या अनविका माल जमा 
न होने देने के लिये पेंदरावार को घटाते है। पजीपति अपने दश के 
बाज़ार में खपत न देख दूसरे देशों क बाजारों पर अधिकार करने की 
चेष्टा करते हैं। परदेश के बाजारों के लिये जब दो राष्टों के प'ज्ञी 
पतियों में होड़ होती है तो अन्तर्राष्ट्रीय युद्धों का जन्म होता है । अन्तर 
राष्ट्रीय युद्धों में देशों की साधनहीन प्रज्ञा तो नर सहार का शिक्षार 
बनती है परन्तु बडे-बढ़े पू'जीपति नर सहार के साधनों (तोप, बन्दुक, 


वम और वमसार हवाई जहाज्ञ ) को बना कर और भी अधिक प जी 
बटोरने का अवसर पा लेते है। 
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पजी को बढाने का साधन है मुनाफा या लाभ ! ऐसे लाभ का 
एक मात्र उपाय है, समाज को पंदावार के लिये ज्ञितना दिया जाये उससे 
अधिक समाज से बटोर लिया जाये। समाज्ञ द्वाग उत्पन्न किये गये 
धन को कुछ एक पत्नीपतियों की तिजोरियों मे वटोर कर उसे पेदावार 
का ही साधन बनाते जाने की प जीवाद की प्रवृत्ति का परिणाम यह 
होता है कि समाज्ञ की पेंदावार की शक्ति जितना उत्पन्न करती है उतना 
ख्च नहीं ऊर सकती । इसका अवश्यम्भावी परिणास्र प्‌ जीपतियों के 
अतिरिक्त शेप समाजञ्ञ की आर्थिक अवस्था का गिरते जाना है। ऐसी 
अवस्था में पज्जीपति श्र णी को समाज की पंदावार की शक्ति जो बढाना 
लाभदायक नहीं जान पड़ता। यदि वेज्ञानिक आविष्फारों से पेदावार 
की शक्ति और बढती है तो यह उन्नति आर्थिक का सकट का कारण बन 
जाती है | अर्थात्‌ पदले की अपेक्षा कम मजदूरों से काम लिया जाता है 
ओर समाज में वेकारी बढती है और समाज सें उत्पन्न पदार्थों की पंदावार 
को खपा सकने वालों की सख्या और भी कम हो जाती है। पेदावार 
के साधनों का विकास्त समाज के लिये हानिकारक होना अस्वाभाविक 
बात है । यह समाज की गति में अन्तर विरोध प्रकट करता है | ससार 
के थे सब देश जो पेजीवादी प्रणाली के अनुमार चल्ल रहे हैं, इस प्रकार 
के अन्तर विरोधों की अवस्था में फमे हैं । उन देशों की बहुत बड़ी जन- 
ख्या की आवश्यकतायें अपूर्ण रहने पर भी वे अपने देश की पेंदावार 
को दसरे देशों के वाज़ारों में खपाते हैं । जब दूमरे देशों में भी बाज़ाए 
नही मिलते तो पदार्थों के दाम गिरने न देने “क लिये पेरावार को नष्ट 
कर दिया जाता है या पेदाबार की शक्ति को युद्रों की तेयारी के सामान 
बनाने से खच किया जाने लगता है जिसे मनुष्य समाज्ञ के कल्याण 
का नहीं, सहार का ही मार्ग कह् जायगा । 


स्मारा देश आज पजीवादी प्रणात्री के अन्तरविरोधों 

पीडित है । यद्यपि हमारे देश में औद्योगीकरण उस्त सीमा तक नहीं 
हो पाया जैसा कि अमरीका और यूसेप के देशों मे हो चुका है प<न्तु 

हमारे देश के बहुत समय से शोषण का शिकार बने रहने के कारण 
हमारे देश में प्‌ जीबाद के अन्तरविरोध शीघ्र ही प्रकट होने लगे है । 
भारत के प्‌ जीपतियों के सामने बसे श्रन्तरराष्ट्रीय बाज़ार नहीं हैं जैसे 
कि अमरीका और यूरोप के औद्योगिक विकास के समय उन देशों के 
सामने थे भारत की प्रजा का शोषण ब्रिटिश प॑जीवाद पहले ही 


श्श्द (_ माधीवाद का शव परीक्षा 


बहुत कर चुका है। इसलिये इस देश की पूजीपति श्रेणी के लिये 
सुनाफे के साधन से समाज को चूस कर पनपने की सीमा शीघ्र 
ही आ गई है और प्‌ जीवाद के विक्नास की सीमा पर पहुँच कर प्रकट 
होने वाले अन्तरविरोध उम्र रूप सें प्रकट होने लगे हैं । ऐसी अवस्था 
में देश का औद्योगीकरण पूजीपतियों के मुनाफे के लोभ से होना सम्भव 
नही | सारत के प जीपति क्वल उन्हीं धन्धों को देश में चलाने की 
बात सोचते है जिनसे वे साम्राज्यवादी होड के मुझावले मे भी शोषण 
कर ( मुनाफा कमा) सक्तते हैं अथवा वे साम्राज्यवादी देशों की 
दत्ताली मे ही अपना लाभ देखते हैं । इसीलिये भारत मे मोटर बनाने 
के तथा दूसरे अनेक धन्घे या कारखाने वास्तव में पदार्थों को न बना 
कर बनेवनाये कल पुर्जों को समेटने के ही चलने लगे हैं। भारत की 
गावीवादी सरकार ने ज्ञिन पजीवादी देशों का सहारा भारत का 
० कप 
ओद्योगीकरण करने के लिये लिया है, वे भारत को अपना बाज्ञार बनाये 
रखने के लिये यहा मौलिक उद्योगों को पनपने ही नही देते | इसे केवल 
कृषि प्रधान देश बनाये रखना चाहते है। + 
भारत में पूजीवादी उत्पादन प्रणाली के अन्तरविरोध सर्भी ओर 
उम्ररूप सें प्रकट हो रहे है। उदाहरणत यहा के पूजीपति कपड़ा बनाने 
वालों का व्यवसाय देश की अधिकाश जनता के लगोटी के लिये हाथ 
भर कपड़े के लिये तरसते रहने पर भी विदेश में कपड़ा भेजे बिना नहीं 
पन्रप सक्रता |# यह उद्योग भारत की जनता की आवश्यकता पूरी करने 
ओर क्रय शक्ति बढाने का साधन नहीं केबल पजीपति मालिकों के 
मुनाफा कमाने का ही साधन है । कपडे के ही व्यवसाय की बात नहीं, 
बाजार से क्रिसी सी पदार्थ का मूल्य गिरना इस देश की व्यवसाथिक 
व्यवस्था को चिन्तित कर देता है। पदार्थों के दाम कम होने पर पूजी- 
वादी प्रणाली का घवराना उसकी जनविरोधी प्रवृत्ति का परिणाम है । 
इसके विपरीत समाजवादी व्यवस्था में पदार्थों का मूल्य कम होना समाज 
की आर्थिक उन्नति का लक्षण माना जाता है। हमारी माधीवादी सरकार 
के विचार में भारत के आर्थिक सकट का एक कारण इस देश की जन- 





+ अ्रमरीकन राजदूत चेस्टर बोल्स की भारत को यही सलाद है कि 
बह अपनी कृषि फी उन्नति से ही राष्ट्र निर्माण कर लकता है । 


# चतवताबई निशदापे, [,छटीग]0७9 9 2009 0८206%567 959 
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संख्या बहुत बढ़ जाना भी है। जनसख्या बढ़ने का अथ देश को श्रमशक्ति 
बढ़ना क्यों न माना ज्ञाय १ वशते जनता को श्रम करने का अवसर 
मिलता हो ! पर ऐसा प'जीवादी व्यवस्था में नहीं हो सकता | पू जी 
बादी-जमीदारी चीन की भी ऐसी ही अवस्था थी | चीन के समाजवादी 
आर्विऋ्रव्यवस्था अपना लेने के वाद से चीन की भारत की अपेक्षा भी 
घनी जनसंख्या उनकी शक्ति का स्रनात वन गयी । गाधीवादी सरकार के 
लिये जनसख्या सिरदर्दी का कारण है | प जीवादी व्यवस्था में उन लोगों 
का कोई मूल्य नहीं जो इस व्यवस्था को मुनाफा कमाने का अवसर नहा 
दें सकते | # समात्र को आत्महत्या के ऐसे मार्ग से बचाने का ५उपय 
पैदावार को मुनाफे के लिये न ऋर सामाजिक उपयोग क लिये करना 
ही है । यह तभी सम्भव होगा जब पेंदावार के सावनों और व्यवस्था 
पर मुनाफे को लक्ष्य समझने वाली पूजीपति श्र शी के स्थान पर सम्ताज 
का सचालन और नियंत्रण सर्बाधारण जनता ऊे हाथ में हा अर्थात 
पेदाबार के साथनों का सामाजीकरणु हो जाय । 


समाज से विषमता और अन्तरविरोध दुर करके नयी व्यवस्था 
लाने का काम समाज का वहीं अग कर सकता है जो इस वर्तमान 
व्यवस्था में जीवन निर्वाद असम्मव पा रहा है, मिसका जीवन व्यवस्था 
के परिवर्तन के बिना नष्ट हो जञायगा और जो नयी व्यवस्था से ही 
जीवन निर्वाह और विकास का अवसर पा सकता है। समाज का यह 
अंग साधनदीन संगठित मजदर और किसान वर्ग है। साधनों के सामा जी. 
करण का अ्रथ इस श्रेणी द्वारा उत्पन्न किये गये पेदावार के साथनों को 
(जो मौजूदा व्यवस्था के कारण इनसे छिने हुए हैं) इनके अधिकार में 
कर देना है । पजीपति श्रे णी इस परिवतन का विरोध करती है इसनिये 
पजीपति श्रेणी और साधनहीन श्रेणी से संघर्ष अनिवार्य है। जीवन 
के लिये अवसर और समाज से विषमता दर करने के लिये साधनद्वीन 
श्रेणी के सघप को हिंसा नहीं कहा जा सकता | यहू सघर्ष समाज से 
हिंसा दूर करने का प्रयत्न है और समाज की आत्मरक्ञा की अनिवाये 
ओर स्वाभाविक गति है । 





#दूसरे मद्दायुद्ध के बाद से रूस में पाच बार कीमतें गिर चुकी हैं । चान 
में भी समाजवादी व्यत्रत्या कायम होने के बाद से पदार्थों के मूल्य गिर 
रहे ह परन्तु मारत में मोजन श्रौर|वस्र के दाम बढते ही णा रहे हू 


श्श्८ | गाघीवाद का शव परीक्षा 


ऐतिहासिक क्रम से यह स्पष्ट हो जाता है कि श्रेणीसंघर्ष को 
साक्सवाद पैदा नहीं करता। श्रेणी सघप का कारण समाज्ञ मे शोषऊ 
और शोषित श्रे णियों का होना ही है। श्र शीसंघर्ष का अंत समाज्ञ 
में श्रेशियों का भेद न रहने से समात्र को श्र णी रहित बना देने से ही 
हो सकता है । माक्सत्राद श्रे णीसधर्प द्वारा श्रेणीसघर्ष के कारणों को 
ससाप्त कर देना चाहता है । पैशवार क साधनों के पूरे समाज की साभी 
और सामूहिक सर्म्पात बन जाने पर स्वयं श्रे णीसघर्प क कारण समाप्त 
हो जायेंगे । उस अवस्था मे कोई थी साधनहीन न होगा और न कोई 
दुसरों की अपेक्षा अधिक साधनवान ! 


मालिक श्रेणी के स्वार्थ से अंधा गाधीवाद श्रेणीसघर्ष की निन्‍दा 
कर श्र णीसंघर्प को शात करने का उपदेश तो देता है परन्तु श्रेणी 
संघर्ष के कारण समाज मे साधनवानों ओर साधनदीनों को भेद को सी 
बनाये रखना चाहता है। यह ठीक ऐसा है कि घर में लगी आग को बुफाया 
न जाये और घर को जलने न देने का भी उपदेश दिया जाय | साधनों 
के बिना समाज का जीवन :असस्भव है । खमाज्र में साधन होंगे तो 
कोई न कोई उनका स्वामी होगा ही। छमाज के कल्याण के लिये पेदाव[र 
के साधनों का बढ़ाना सी आवश्यक है। समात्र मे साथनों के बढ़ते 
जाने पर भी श्रेणी भेद न होने देने का उपाय साधनों का सामाजन्ी- 
करण ही है| गाधीवाद साधनों को सम्पूर्ण समाज या जनता की 
सम्पत्ति मानने का उपदेश तो देता है परन्तु इंस लक्ष्य को प्राप्त करने 
के साधन श्रेणीसंघर्य का विरोध करता है। पेदावार के साधनों के 
सामाजी रण का मार्ग श्रे णीसघर्ष के अतिरिक्त दूसरा नही है | गाधी 
वाद साधनों के सामाजीकरण का उपाय खाघनों के प'जीपति मालिकों 
को साधनों का सरक्षफ मान लेना बताता है। इस नाम परिवतंन से 
पू जीवादी व्यवस्था की प्रकृति और परिणाम नहीं वदल सकते । साधनों 
की मालिक श्र णी ने सरक्षकता के धर्म को अ्व तक किस प्रकार निभाया 
है, इस बात के लिये इतिद्ास की साज्ञी ही सब से बड़ा प्रमाण है | 


इतिहास के किसी भी काल में शोपित वर्ग ने संघर्ष के त्रिना कभी 
कोई अधिकार या सुविधा नही पायी । मजदूरी का जितना समय और 
दर आज है, वह संघर्षों की लम्बी शंखला का परिणाम है | जो पू'जीपति 
श्रणी सज़दूरों की मज़दूरी में एक पाई भी विक्रट रायप के बिना नहीं 
वढा सकती वह समाज हित के विचार से अपनी पूरी सम्पत्ति समाज 
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के हाथ सोंप देगी, ऐसी शेखचिल्लीपन दी कल्पना केवल गाधीवाद 
ही कर सकता है साथनों पर स्त्रामित्व जमाने का प्रयोत्न त्याग की 
भावना नहीं हो सकती । पूजीपति श्र णी से अपने प्रयोजन के विरूद्ग जाने 
की आशा नहीं की जा सऊती । गावीवाद का कहना है कि बड़ पृ जी. 
बाद का विरोध करता है परन्तु चह प्‌ जीवाद के मूल (पैदावार ऊे साथनों 
पर व्यक्तिगत स्वामित्व) की रक्षा करना चाहता दै । गावीबाद प्‌ जीपति 
श्रेणी को तो त्याग द्वारा अपनी सम्पत्ति को समान्न की सम्पत्ति बना 
देने का उपदेश देता है परन्तु बह सावनहीन श्रेणी को समाज के साथनों 
का सामाजीकरण करने के संघ से रोरुता है। यदि समाज्ञ के सावनों 
क्रा सामाजीकरण समाजदित का काम है और प्‌जीपति श्रेणी इस 
कतेव्य की परा नहीं कर रही तो सावनहीन श्रे णी हीउसे क्यों ने करे ? 

श्रव तक समाज में सदा श्रे खिया रही हैं तो श्रव समाज को श्रेणी 
हीन कैसे बनाया ज्ञा सकता है ? इस प्रकार का तक्र ऐतिहासिक ज्ञान 
के अभाव में ही किया जाता है । समान्न में सावनवान और सावनहीन 
श्रेणिया होने का कारण यह था कि समाज पेंदावार के लिये प्राकृतिक 
साधनों पर निर्भर करता था। ऐसे साधन सीमित रहते थे और इन 
सीमित साथनों पर समान की उन्नतिशील, सचेत और बलवान श्रेणी 
अधिशमार कर लेती थी और शेप लोगों को सावनहीन बनाकर उन्हें 
पंदावार का सावनमात्र बना लेती थी। सावनवान श्र णो तो सचेत 
और सगठित होता थी परन्तु सावनहीन ज्ञाग निव्रत्ल, बिखरे हुए 
और असगठित । 


विज्ञान के विकाप्त ने आज मनुष्य को प्रकृति पर विज्ञयी बना दिया 
है। आज पेंदावार के साथनों को आवश्यक्रतानुमार वढाया जा सकता 
है, इसलिये सम्पूर्ण समान सावनवान या सामूहिक रूप से साथनों का 
मालिक है। सकता सक्रे अतिरिक्त पदावार के सावनों में परिबतन 
और पदावार के सासूहिक ढग से हाने क कारण सावनवानों में तो 
व्यवसाग्रिक होड़ स्वाभाविक हे , एक पू जीपति दूसरे पूजीपतियों को 
निगल कर ही वा बन सकता है परन्तु श्रमिक श्रेणी प जीपतियों से 
मुझाबिल में कबल सगठन ह्वाग॒ ही श्ात्मरक्षा कर खकती है। उद्योगों के 
कन्‍्ट्रीफरण ने श्रमिक वर्ग को समेट कर, उनके साधनहीन होने पर भी 
समाज्ञ की सबसे बलवान श्रेणी वना दिया है। समाज का निर्वाह इसी 
श्रेणी पर निर्भर करता है | इसलिये समाज्ञ की व्यवस्था इसी श्रेणी 
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द्वारा नियमित और नियंत्रित होना स्वाभाविक है। इस श्रे णी की व्यच- 
सस्‍था में क्सी भी व्यक्ति का दमन नही हो सकता क्‍योंकि वह समाज्ञ के 
सभी व्यक्तियों को (समाज विरोधी व्यक्तियों को छोड़ कर) साधनों का 
समान अवसर और अ्रधिकार देती है क्योंकि प्‌ूजीपति श्र णी साधनहीन 
श्रेणी द्वारा समाज्ञ की व्यवस्था को अपने अधिकार में करने में रुकावट 
डालती है, इसलिये मौजूदा व्यव थासे मुक्ति के लिये साधनहीन श्रेणी 
का संघप अनिवाय है। श्र णी सघर्ष को हिंसा का मार्ग बताना मालिक 
श्रेणी के स्वार्थों की रक्षा के लिये गाधीवाद का प्रपंच मात्र है। 


समाज्ञ के पेदावार के साधनों का सामाजीकरण हो ज्ञाने पर पेदा- 
चार के काम में सहयोग देने वाले सभी लोग सामूहिक और जनतात्रिक 
रूप से पंदाबार और बंटवारे की व्यवस्था का नियन्रण कर सकेंगे। 
समाजवाद विरोधी लोग ऐसी व्यवस्था को मज़दूरों की तानाशाही या 
सजदूरों का निरकुश राज्ञ कहते हैं। गाधीवादी और '“श्रजाततन्र-समाज- 
वादी! लोगों का कहना है कि पू जीवादी व्यवस्था के स्थान पर 
मजदूरों का निरंकुश गज कायम कर देने से हिसा समाप्तन हो जायगी , 
एक प्रकार की हिंसा की जगह दूसरी प्रकार की हिसा कायम हो 
जायगी । यह तके 5सगत है। पेदावार के लिये श्रम करने वाली 
श्रेणी के हाथ में आर्थिक व्यवस्था होने का अर्थ यह नही है कि बडी 
सख्या को या कुछ लोगों को ज्ञीवन रक्षा के साधनों से हीन रखा जायगा 
या उनके श्रम का परिणाम दूसरे लोग छीन सकेंगे । समाज में साधनवान 
और साधनहीन का भेद न रहने पर मजदूर या श्रमिक उस समय एक 
प्रथक श्रेणी नही रहेंगे । पेदावार मे शारीरिक अथवा बौद्धिक शक्ति से 
2 देने वाले प्रत्येक व्यक्ति को चाहे आज वह मालिक श्रेणी का ही 
हल क्यां न ह), समाज की व्यवस्था में सहयोग का पूरा अवसर होगा । 
ऐसी व्यवस्था को समान के एक अंग का दूसरे अंग पर निरकुश शासन 
नहां कहा जा सकता | हु 


हैः दी नो ॥ 3] 
भाक्सवादी लोग समाजवादी क्रान्ति के पश्चात श्रमिक वर्ग के 
(ः रे 
नरझुंश शासन (डक्‍्टेटरशिप आफ प्रोलिटेरियेट) से बिषमता रहित 
हक व्यवस्था कायम करने की बात कहते हैं । इसका अर्थ पूजीपति 
हि _का दमन नहीं दो सकता क्योंकि समाजवादी व्यवस्था मे प जी- 
पति श्र णी या शोषक श्रे णी का अस्तित्व ही सम्भव नही । श्रमिक वर्ग. 
के तिरकुश शासन का अर्थ दै कि सम्पूर्ण समाज के कल्याण की उपेक्षा 
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करके केवल अपने स्वार्थ के लिये समान्न में अव्यवस्था की चेष्टा करने 
वालों पर नियंत्रगा रखा जा सके । निरंकुश” शब्द का अर्थ पूर्ण शक्ति 
ही होता है | वास्तव में सभी व्यवस्थाओं का शासन निरंकुश होता है । 
प्‌ जीवादी प्रजातंत्र भी पजीवादी व्यवस्था का पर्णत निरंकुश शासन 
है। इस व्यवस्था में वर्तमान व्यवस्था जो पलटने की चेष्टा करने वालों 
को किसी प्रकार की स्वतन्नता नहीं है । हा, जो लोग पू जीवादी व्यवस्था 
के समर्थक हैं उन्हे इस व्यवस्था की रक्षा के लिये भिन्न-भिन्न प्रकार के 
विचार प्रकट करने की स्वतत्रता है | गावीवाद के अनुसार जनता के 
बहत बडे अंश का सावनहीन और असहाय वने रहना और प जीपत्तियों 
को समाज्ञ के पंदावार के सावनों क्र संरक्षऊ बना कर उनका निरंक्रुश 
शासन रामरज्य के नाम से स्थापित करना अहिंसा है परन्तु जनता के 
बहत बड़े अंश या सम्पूर्ण जनता का अपने हितों के अनुमार अपनी 
निरकुश व्यवस्था चला सकना बहुत बडी हिंसा है। जनवादी दृष्टिकोण 
से श्रमिक जनता के मिरकुश शासन का अर्थ हिंसा की सम्भावना पर 
अकुश ही है । वर्तमान अवध्था में इसका एक मात्र मार्ग श्रेणी सर्प 
द्वारा समाज्ञ को श्र णीहीन बना सकतना ही है । 


गांधीवादी सत्याग्रह 


सत्यात्रह का सैद्धान्तिक दृष्टिकोण 

सत्याग्रह ही गांधीवादी कार्यक्रम का सबसे अधिक ध्यान आकर्षित 
करने वाला पह-दू रहा है । प्राय ही गावीवाद के सिद्धान्तों और दूसरे 
कार्यक्रमों की उपेक्ता कर सत्याग्रह को ही गाधीवाद सममा लिया जाता 
है । सत्याग्रह को वर्तमान काल का, विशेष कर भारत से, सच से प्रबत्त 
जनवादी, नेतिक ओर राजनेतिक साधन बताया गया है । 


सत्याग्रह शब्ई का अर्थ सत्य के प्रति आग्रह या सत्य पर दृढ़ रहना 
हो है परन्तु गाधीवादी-सत्याग्रह को परिभाषा में ही उसके एक राज- 
नैतिक शत्र या साथन होने का सकेत है। गाधीवाद के अनुसार सत्या- 
अह की प्रामाणिक परिभाषा इस प्रकार है --"सत्यादि धर्मा का पालन 
करने का आग्रह, और अधम का सत्यादि द्वारा ही विरोध ।”? “पिरोध 
करते से खासकर अहिसा भग की सम्भावना रहती है। इसलिये अहिसा 
पर जोर देकर कहा जाता है कि अधर्म का अहिसामय साधन से विरोध, 
यह सत्याग्रह है।” “सत्याग्रह के नाम से जिस युद्ध॒विधि का प्रचार 
हुआ है, उसके शुद्ध प्रकार की यह स्थूल व्याख्या की जा सकती है ।?# 
सत्याग्रह की इस परिसाषा से यह स्पष्ट है कि सत्यात्रह विरोध अथवा 
युद्ध की ही एक विधि है । इस विधि की विशेषता यह है कि विरोध 
अथवा युद्ध हिंसा के साधन से नहीं, केवल सत्य के प्रति आग्रह के 
साधन से ही सफल वनाया जाता है। विरोध अथवा युद्ध करते हुए 
भी अहिसात्मक बने रहना, प्रेम का दावा करते रहना अथवा अहिसा 
का दम भरते रहना गाधीवादी सत्याग्रह को विशेषता है। 5 


१ गांधी विचार दोहन; प्रष्ठ २१, तीसरा सस्करण, सस्ता साहित्य महल । 
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गाधीवादी दृष्टि से सत्याग्रह का अर्थ समझने के लिए गावीबादी 
हृष्टि से ही सत्य और अहठिसा का अर्थ सी ध्यान भ रखना आवश्यक 
है। गावीवाद के अनुसार सत्य हा ऊंचा ध्थ परमेश्वर हैं ! जिसे 
सवंसावारण पहचान नहीं सकते | सत्य का व्यवृहारिक अर्थ “दुर 
दृष्टि से हितकर अथवा श्रेष्ठ होना है ।? २ किसी बात के दूर दृष्टि 
से हितकर अथवा ओेष्ठ होने की कसौटी भी गावीवाद के अनुसार जन 
समाज्ञ का भौतिक हित और अलुभव नहीं केवल इंश्वर के साज्ञात्कार 
का उपाय होना है अथवा ईश्वर की प्रेरणा जानने वाले लोगों के निर्णय 
के अनुसार समाज का “आत्मिक” कल्याण है | इसी प्रकार गाधीवाद 
के अनुसार हिसा की परिभाषा सी भौतिक व्यवहार या परिणाम की 
कसौटी पर नहीं कसी जा सकती क्योंकि उच्तका निर्णाय केवल वृत्ति से 
होता है। गावीवाद के अनुसार /“वृत्ति में कही भी ट्वेंप की गध न 
होना ?३ ही अहिंसा है। बृत्ति का प्रश्न विवादग्रस्त हो सकता है। व्यक्ति 
की वृत्ति को उसके व्यवहार से ही जाना जा सकता है, दावे से नहीं। 
अपनी बृत्ति को अहिसात्मक तथा दूमरे की वृत्ति को हिसात्मक ऊछ 
देना हठपूर्ण अहम्मन्यता ही है । 

सर्वल्लावारण के लिये सत्याग्रह की पहचान अपने ब्हेश्य या विश्वास 
के अनुसार हिंसा के बिना यत्न करना है । हिंसा का गाधीवादी व्यव- 
हारिक अर्थ उसके अग्रेजी अनुवाद नानवायोलेंल से ही अरविक्र स्पष्ट 
होता है । गावीजी हिंसा और “नानवायोलेंस” शब्दों का व्यवहार गज- 
नेतिफ चेत्र में और अपने प्रतिद्वन्द्रियों के विरुद्ध शारीरिक शक्ति को 
उपयोग न करके बल हठ से उनकी चोट सहकर भी अपने हठ पर हद 
रहने के अर्थ में या स्वय फष्ट सह कर विरोची को वरास्त कर दने के 
अर्थ सें ही करते आये हैं। गाधीवादी आज थी इस शब्द का व्यवहार 
इसी भाव से करते हैं । 

शारीरिक शक्ति का उपयोग करना अथवा स्वय कष्ट सह लेना ही 
अहिंसा की कसौटी नहीं मान ली ज्ञा सकती । अपना दद्देश्य परा करने 
के लिय मलुष्य कई प्रकार से प्रय्ष फरता हे। इसी प्रकार पसन्‍्द्र न 
आने वाली बात का विरोध करने दे भी कई ढग हो सस्ते हैं। ऊिसी 
वस्तु को पाने के लिये या फिसी वस्तु का विरोध करने के लिये शारोरिक 
रूप से निश्क्रिय रह कर भी प्रतिहवन्दी को परेशान कर दिया ज्ञा सकता है। 

.._ (8 ग्क बैचार छंदन एप २१ (रे) रूठ इ॒ हु छूछाइ 
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ऐसी निशक्रिय शक्ति केबल अन्याय क विरुद्ध ही नही, दूसरों के विचार 
से न्याय क विरुद्ध भी उपयोग में लाई जा सकती है।उदादरणन किसी 
व्यक्ति के सर्चनाश के लिये देवता के सम्मुख उपबास कर जपनतप करते 
बैठ जाना अहिंसात्मक व्यवहार नही कहा जायगा । पति को जेवर देने 
के लिये विवश करते के लिये जब कोई सूर्खा पल्नि उपवास कर बठे तो 
बसे भी अहिखात्सक व्यवहार नहीं कहा जा सकता । गांधी जी हारा 
अछूतों को मंदिर प्रवेश का अधिकार देने का आन्दोलन चलाने पर 
कुछ लोगों ने इस मांग के विरुद्ध अनशन त्रत क्रिया तो इसे गांधी जी 
अहि्सात्मक सत्याग्रद मानने क लिये तेय्यार न हुए | शारीरिक शक्ति 
का उपयोग किये त्रिना केवल हठ से दूसरे व्यक्ति को कठिन परिस्थिति 
में डाल्न देना केयल इमलिये मलमनसाइत नहीं कद्दा जा सकता कि 
शारीरिक शक्ति का उपयोग नही किया जा रहा। ऐसे व्यत्रह्यार को कबवल 
पपस्मिववायोलेंध्? या निश्क्रिय हिंसा ही कहा जायगा | सत्याग्रह का व्यव- 
हाग्कि अर्थ अपने बिचार में न्याय या सत्य के लिये शारीरिक शक्ति का 
प्रयोग किये बिना, स्वयं कष्ट सह कर दृढता पूर्वक यत्न करना ही दै। 


जिस समय तक गाघी जी अपने विरोधियों के विरुद्ध शारीरिक 
शक्ति का उपयोग किए त्रिना आन्दोलन चलाते रहे या सत्याग्रह की 
युद्ध विधि का उपयोग करते रहे, वे इसे पूर्ण रूप से अमोध और नेतिक 
मार्ग बताते रहे । जब सत्याग्रह की युद्ध विवि का प्रयोग स्त्रयं गांधी जी 
के विरुद्ध या गात्री जी द्वारा चलाए गए “आन्दोलनों के विरुद्ध भी 
होने लगा तो उन्होंने अहिंसा की परिभाषा को और भी सूह्म चना 
दिया। उदाहरणतः “दूसरों के शरीर था मन को स्थूल दृष्टि से दु ख या 
चोट पहुँचती जान पडने पर भी, सम्भत्र है कि उसमे शुद्ध अहिंसा धमे 
का पालन होना हो । दूमरी ओर यह भी सम्भव है क्रि इस प्रकार दुख 
या चोद पहुँचाने का आक्षेप किए जाने योग्य कुछ न करने पर भी इस 
व्यक्ति ने हिंसा की हो | अर्दिसा का भाव दिखाई देने वाले परिणाप्र में 
नहीं है वल्कि अन्त करण की राग-द्वेष विद्दीन स्थिति में है।” अद्दिसा 
की यह परिभाषा सर्वसाधारण से यह धवसर छीन लेती है कि वे 
भीतिक दृष्टि से, जनहित और ज्नकल्याण के परिणामों से स्वयं हिंसा 
का निर्णय कर सकें | दिसा-अहिसा का निर्णय केवल ईश्वरीय प्रेरणा 
या इश्वर को पहचान सकने वाले लोगों के ही अधिकार की वात रह 
जाती है। इसी अधिकार से गाधीवादी सरकार अपने विरुद्ध शक्ति 
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प्रयोग को हिंसा और स्वय तलवार-चन्दूफ का उपयोग”करके भी अहिंसा 
को ही रोकने का दावा फरती है। ज्ञिन आन्दोलनों का समर्थन 
गाषीबादी लोग न फरते हों उनका शारीरिक शक्ति का उपयोग 
किए पिना, स्रय कप्ट उठाऊर अपने उद्देश्य के लिए यक्ष फरना 
भी टिसा पन ज्ञाता है । इसी न्याय की कसौटी पर गाधी जी देश की 
आजादी के लिये सभी सम्भव सावनों से यत्ष करने से अपने प्राण 
इत्मर्ग कर दने वाले क्रान्तिफारियों खुदीगम बोस, भगतसिंद और चन्द्र- 
शेसर आजाद आदि फे विरुद्ध निन्‍्दा के प्रस्ताव (प्रबल जन बिरोब के 
बावजूद) फायेस में पास ऊराते रहे और जब अपने अधिकारों के लिए 
शान्तिपूर्य ढ़ ग से सिल्रों आदि पर धरना देने वाले लोगों पर सरफ़ार 
द्वारा गोली चलाई गई तो वे इस वल प्रयोग का समर्थन भी करते रहे । 
ऐसे समय तोप ओर बन्दूऊ की शक्ति से स्व्रामी श्रेणी के अधिकारों 
की रक्षा करना ही गांवी जी को अहहिसा की बृति ज्ञान पड़ी और 
मजदूर वर्ग के निष्क्रिय रह कर लाठी और बन्दूक का प्रद्ाार सह्द लेना 
हिंसा की घूतति । 

यह बात ठीक है हरि का्रेस आन्दोलन फा नेतृत्व गाधी जी के 
ष्ार्थों में जाने सेथपूर्व भाग्त के राजनैतिक आन्दोलन का क्षेत्र बहुत 
सीमित था। उस समय काग्रेस वेवानिक दाव-पेंच का ही अखाडा थी। 
क्रान्तिकारी लोगों के आन्दोलन शुप्र होने के कारण जन सम्पर्क से 
दुर थे। गावी जी ने आन्दोलन को विदेशी सरकार के विरूद्ध निष्क्रिय 
विरोव ( हडताल ) का रूप दे सार्वजनिक सम्पक का अबसर दिया। 
व्यवहार फौंशल या नीति की दृष्टि से यह उचित मानता जायगा 
फि विरोधी पक्ष में शल्मास्त्र की शक्ति अधिक होने पर विरोधी का 
सामना किसी ऐसे दूसरे सावन से क्रिया जाय ज्ञिससे विगेधी उत्तना 
सबत्त न हो | ऐसी परिस्थिति में विरोधी को परास्त करने के लिये 
निष्किय विरोध ( हडताल हारा असहयोग ) की नीति को उपयोगी 
माना ज्ञायगा। यह आन्दोलन या संघए का परिस्थितियों के कारण 
चुना गया रूप होगा । इस चुनाव में धर्म और आध्यात्मिकता का 
कोई प्रश्न नहीं। सचाई का तकाज़ा है कि इसे नीति नेंतिकता कहा 
जाय । आन्दोलन का यह ढ ग॒ जनता का साहस बढ़ाने के लिये उप- 
योगी है क्‍्थोंकि आरम्मिक अवस्था में यह कानून की सीमा में रहता है 
ओर सरकार इस पर प्रहार नहीं कर सकती । आन्दोलन के नेता द्वारा 
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ऐसी नीति का उपयोग उसकी व्यवहार कुशलता का प्रमाण है उसकी 
आध्यात्मिक शक्ति का नही। ऐसी नीति कही सफल हो सकती है कही 
असफल भी | इसे अवसर अनुसार बदला भी जा सकता है । गाघी 
जी अपने निष्क्रिय विरोध को 'नीति! नही 'नितिकता” का नाम देते थे 
और इसकी असपतलता अमम्भव बताते थे परन्तु उनकी यद्द मैतिकता 
छझनुभव की कसौटी पर कभी सफल प्रमाणित न हुई | 
गाधी जी या गाधीवादियों का दावा है कि वे सत्याग्रह था निष्क्रिय 
विरोधी, विशेधी को परास्त करने के लिये नही करते | वे हृदय मे शत्रु 
के प्रति घृणा नही, अ्रमभाव रखकर उसका हृदय परिवतेन करने की 
चेष्टा कग्ते है। लेकिन गाधी जी अपने जीवन में और उनके पश्चात 
गाधीवादी भी कभी अपने किसी विरोधी का हृदय परिवर्तत नहीं कर 
सके गांधी जी दाग आरस्म किये गये प्रत्येक राजनेतिक आन्दोलन 
को स्वय गाधो जी ने ही, जनता को सत्याग्रह के अयोग्य बताकर 
स्थगित कर दिया। इस अनुभत्र से हम सत्याग्रह को जनता का नहीं 
किसी विशेष व्यक्ति का ही साधन मान सकते हैं । यह जान कर भी 
कि जनता ऐसे साधन का उपयोग उचित रूप से नहीं कर सकती, डसे 
उसी साधन से बाधे रखने का प्रयोजन जन शक्ति को भटकाना ही हो 
सकता था। साम्प्रदायिक क्षेत्र मे गावी जी की हृदय परिवतेन की 
सत्याग्रही शक्ति क्तिनी सफल्न हुई ? इसक। प्रमाण देश का विभाजन 
ओऔर भारत पाक्स्तिन की वतमान ससय की भावनायें ही पर्याप्र है। 
गाधी जी के व्यक्तित्व के प्रति आदर रख कर भी इस कट्टु अनुभव से 
इन्कार नही किया जा सकता कि उनके जीवन के अन्तिम सत्याग्रह ने 
उनके आदर्शों और नेतिकता से सहमत न होने वाले लोगों मे हृदय 
परिवतेन के बजाये इतनी तीज्र प्रतिहिसा उत्पन्न कर दी कि उन लोगों 
ने अपनी जान पर खेल कर भी उनकी हत्या कर देना ही अपना 
मूखतापूर्ण धर्म समक लिया और गाधी जी के वलिदान ने भी 
भावनाओं और विचारों के परिवर्तन में कोई सहायता नहीं दी । यह 
घटना इसको स्पष्ट कर देती है कि नेतिकता और न्याय किसी व्यक्ति 
विशेष के निशय की बात नहीं बल्कि सामूहिक निर्णय की वस्तु है। 
मनुष्य जिध सत्य और न्याय में विश्वास करे उसके लिये मन, 
वचन ओर कर्म से प्रयज्ञ करना कतेव्य समझना चाहिये। ऐसे ध्येय 
के लिये केवल मानसिक्र शक्ति से यज्न करने और शरीरिक वल क 
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उपयोग न करने में क्या आध्यात्मिकता हो सकती है ? स्वय शारीग्कि 
बल का उपयोग न कर विरोबी को शारीरिक चत्न का उपयोग करने 
के लिये विवश ऊर देना भी नेतिऊता नहीं माना जायगा, क्योंकि 
ऐसी परिस्थिति का उत्तरदाय्रित्त निष्क्रिय विरोध करने वाले पर ही 
रहेगा। यदि हम अपनी निष्किय इढठता को नेतिक वल मान लें और 
हमारे दृष्टिकोश से विरोध करने वाले भी अपने ध्येय को नेतिक मान 
कर इसा प्रकार के निष्क्रिय विरोध में अड जायें तो हम फिस परिणाम 
पर पहुंचेंगे ? गाची जी ऐसी परिस्थिति से वेखचर नहीं थे | इसीलिये 
गाधी विचार दोहन! से अहठिसा की विस्तृत्त व्याख्या में स्पष्ट कर दिया 
गया है कि आज्षिप योग्य कुछ न करने पर सी गहरी हिसा हो लकतीहै । 
गाधीवाद मत से अहिंसा केवल दृत्ति द्वारा ही निश्चित हो सकती है । 
इसी परिमापा के आवार पर गावी जी मजदूरों की शान्त हृड़ताज्ष को 
कभी अहिसात्मक मानने के लिये तैयार नही हुए और सरकार द्वारा 
मज़दूरा पर लाठी-गोली के उपयोग को भी उन्होंने दिसा नहीं साना। इससे 
बढ़कर अगला कदम गावीवाद का दम मरने वाली कार्मेसी सरकार ने 

ठाया है क्र उन्‍्दों ने सज़दूरों के अपनी मागों के लिये हड़ताल 
( निष्किय और शान्त असतहयाोग ) का ही दण्डत्तीय अपराध 
ठदरा दिया । ३- 


सत्याग्रह का क्रियात्मक पक्त 

निष्क्रिय विरोव की नीति या युद्गविधि के इतिद्याप्त को व्यान में 
रखकर यह नहीं कहा जा सकता कि यह “युद्गविधि' गाधी जी का ही 
आविष्कार है। निशस्ल साधनहीन लोग अपने शो पक सबल मालिकों 
का विरोव इस नीति या युद्धविधि से बहुत पुराने समय से करते 
आये हैं। दूसरे कोई सावन न होने पर आत्मरक्षा में विरोध को 
भावना इसी ढ ग से प्रकट हांती है। गांधी जी ने सत्याग्रह का कार्य- 
क्रम या युद्धविधि पहले पहल १६०४ मे दक्षिण अफ्रीका में और १६१६ 
में भारत में अपनाई । ससार के दूसरे देशों की बात यदि हम न भी 
करें तो भारत से भी निष्किय विरोव या शान्त असहयोग या हड़ताल 
का उदाहरण अग्रेज़ी शासन में भी सन १८७७ में नागपुर की एम्प्रेप् 
प्िल के सजदूरों द्वारा मित्रता है। उस समय केवल एक ही हृड़ताल हो 


# कांग्रेठी सरकार के लेबर रिलेशन्स और ट्रेड यूनियन कानूत । 
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कर नही रह गई । सजदूरों ने सन १८८५ से १८६० तक काम के घस्टे 
निश्चित होने और सप्ताह में एक दिन की छुट्टी की माग के लिये पद्चीस 
बार हडतालें की | # यह सब॒हड्तालें निष्क्रिय विरोध और शान्त 
अखसहयोग की नीति के अलुसार ही थी | निष्किय विरोध या शान्त 
असहयोग को गाधीजी ने पहलेपहल १६१६ मे राजनैतिक क्षेत्र मे रौलेट- 
बिल के विरुद्ध उपयोग किया परन्तु उससे कुछ ही समय पहले बम्ब३ 
की कपड़ा मिलों के सबा लाख मजदूर हड़ताल कर चुके थे। भारत के 
मजदूर राजनैतिक क्षेत्र मे भी गाधीजी से पहले ही सत्याग्रह या निष्क्रिय 
विरोध (हडताल) का उपयोग कर चुके थे | सन १६०६ मे जब लोकमान्य 
तिलक को विदेशी सरकार के विरुद्ध राजद्रोह के लिये छ वर्ष की जेल 
का दण्ड दिया गया, वस्बई के मजदूरों ने छ दिन की आम हड़ताल रखी 
थी। (३) रौलेटबिल के विरुद्ध हड़ताल और निष्क्रिय विरोध प्रदर्शन में 
भी भारत के सज़दूरों ने ही सब वर्गों से अधिक भाग लिया। निष्क्रिय 
विरोध की युद्धविधि के अविष्कार का श्रेय यदि किसी को दिया जा 
सकता है तो साधनहीन वर्ग की सामूहिक आत्मरक्ञा की भावना को ही | 


गांधीजी और गाधीवाद को इस बात का श्रेय अवश्य है कि 
उन्होंने निष्क्रिय विशेध की युद्ध विधि और शान्त असहयोग की नीति 
को ( जिनका व्यवहारिक रूप दृहताल ही है) आध्यात्मिकता का आब- 
रुण दे दिया । गाधीजी से पूर्व शोषित वर्ग ही आत्मरक्षा मे इस साधन 
का उपयोग करते आये थे। गाघीजी ने इस साधन को शोषक बर्ग के 
हितों की रक्षा के लिये भी प्रयोग मे ज्ञाना आरम्भ कर दिया । इस युद्ध 
विधि को आध्यात्मिक शक्ति का नाम दे उन्हों ने इसके उपयोग का 
अधिकार सर्वसाधारण जनता के निर्णय से छीन कर इसे ईश्वरीय 
प्ररणा पा सकने वाले मदहापुरुष का ही एकाधिकार वन्ता दिया। एक 
ओर तो वे इसे अत्याचार के विरोध की अमोघ शक्ति वततठे थे दुसरे 
ओर मज़दूर वर्ग के इस विधि को अपना लेने पर उनक विरुद्ध सरकार 
के लाठी और गोली के उपयोग को भी उचित ठहरा देते थे। गांधीजी 
का दावा था क्नि बत्यातह के उचित अवसर और ढंग को केवल वे 
ही सममते थे क्योंकि सत्याग्रह के औचित्य की कसौटी अहिंसा की 








३- “भारत में मजबूर आन्दोलन और समाजवाद का उत्थान”?, रजनी 
पामदत्त | विप्लव, अ्रगस्त १६४८ 
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चृत्ति थी और गाधीवाद के अनुसार अहिसा का प्रयोजन केवल स्वामी 
श्रेणी के क्रमागत अधिकारों की रक्षा करना ही है । 

गाधीवादी सत्याग्रह का क्रियात्मक लक्ष भारत की जनता के 
स्वाधीनता आन्दोलन को ऐसी सीमाओं से रखना रहा है कि भारत 
से विदेशी सरकार का शासन दूर करने के लिए तो जनशक्ति का उप- 
योग हो सके परन्तु देश की साधनहीन सर्वेत्षाधारण जनता भारतीय 
सालिक श्रेणी के पंजे में ही बनी रहे | इसी उद्देश्य से गाधी जी ने 
सत्याग्रह के राजनैतिक आन्दोलन को धार्मिक या आध्यात्मिक रूप 
देने की चेष्टा की | युग-थुग से इतिहास में आध्यात्मिकता का प्रयोजन 
जन साधारण के मस्तिष्क या विश्वासों को प्रभु श्रेणी की दासता के 
बंधन में बाघे रखना ही रहा है। गाधी जी ने आध्यात्मिकता के उसी 
साधन को विदेशी सरकार से सुक्ति और देशभक्ति की राजनैतिक भावना 
के साथ मित्रा देना आवश्यक समझा | गांधीजी के नेतृत्व में सत्याग्रह 
का लगभग तीस वर्ष का इतिहास सदा ही इन सीमाओं के भीतर रहा 
है। सत्याग्रह के साधन को जब कभी भी शोपक वर्ग ने अपनी श्रेणी 
की मुक्ति के लिये व्यधहार मे लाने का प्रयत्न किया, गाधीजी ने ऐसे 
सत्याग्रह की जड़ सेहिसा की बृत्ति देखली और उसका विरोध करना 
आवश्यक समझा । गाधीजी के सत्याग्रह का एक मात्र आध्यात्मिक लक्ष्य 
विदेशी सरकार से देश के शासन का अधिकार लेने का प्रयत्न जारी 
रखते हुए भारतीय समाज में श्रेणीसघप को रोके रहना ही था । सत्या- 
अ्रद्द के इतिहास में जब भी शोषित बर्ग के अपने बंधन तोड कर आत्म- 
निर्णय का अधिकार पाने की चेष्टा दिखाई दी । गांधी जी ते अपने 
आन्दोलन का उद्देश्य स्वराज्य की अपेक्ता अहिंसा का पालन ही बताकर 
उसे रोक देने से सकोच नहीं किया। इसी उद्देश्य से उन्‍्हों ने १६३४ में 
कांग्रेस के ध्येय मे परिवर्तन कराने अर्थात काग्रेस का लक्ष्य स्वगज्य की 
अपेक्ता अहिंसा का पालन ही निश्चय कराने की चेष्टा भी की परन्तु 
ब्रटिश सरकार के हाथ से शासन का अवसर शीघ्र पा सकने के लिये 
उतावला कार््मेसी पृजीपति वर्ग भी उनके आध्यात्मिक उद्देश्य की गहराई 
को न समझ सका और उन्हे काम स से अलग हो जाना पड़ा | <- 


& गांधीजी ने २१६२० १६२२, १६३१, श्र १६४० में किस प्रकार 
आगे बढते स्वराज्य श्रान्दोलन को ईश्वरीय प्रेरणा से शिथिल कर दिया यह्‌ 
जानने फे लिये साथी यशपाल की पुस्तक 'रामराज्य की कथा? उपयोगी होगी। 
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गांधीजो ने सत्याग्रह का सवसे पहला प्रयोग भारतीय व्यापारियों 
के अधिकारों की रक्षा के लिये दक्षिण अफ्रीका मे, सन १६०५ में 
किया। सारतीय व्यवमाइयों पर दक्षिश अफ्रीका मे जो अत्याचार 
हो रहे थे उनके विषय में गांधी जी ने करुणा पूर्ण शब्दों में कहा है 
८". भारतीय व्यवसाइर्यों पर होने वाले अत्याचारों की तुलना से 
भारतीय मजए०रों पर होने वाले अत्याचार वहुत मामूली मानों मच्छर 
काट जाने जैसे ही थे ।” शर्तंबंद मजदूरी में होने वाले अत्या- 
चारों के विषय में शेप ससार की सम्मति कुछ और ही थी । इसका 
प्रमाण यही है कि सभ्य संसार उसे सह नहीं सका और वह प्रथा अब 
प्रायः समाप्त हो चुकी है। इन कुलियों के बारे में स्वयं गांधीजी ने ही 
लिखा है कि उनकी अवस्था मनुष्यता से गिरी हुई थी। भारतीय व्या- 
पारियों पर होने वाले अत्याचार की गहनता दिखाने के लिये गांधीजी 
ने लिखा है « नये कानून के अनुसार इन व्यापारियों को जब चाहे 
भारत लौटा दिया जा सकता था और उनका लाग्बों का व्यापार बात की, 
वात मे चौपट हो जाता | स्पष्ट ही गांधी जी वी राग्र मे मजदूरों की 
मनुष्यता की अपेक्षा लाखों के व्यापार की रक्षा करना ही अधिक 
अहिसात्मक था। गाधी जी के आध्यात्मवादी न्याय की धारणा की 
कसौटी कया है ? यह गाधी जी के विचार में अफ्रीका के शतबंद 
मजदूरों पर होने वाले अत्याचारों को अपेक्षा बहोँ के भारतीय 
व्यापारियों से धन कसाने का अधिकार छीने जाने को ही असह्ाय 
समभने से व्यवसाय स्पष्ट हो जाता है कि सप्याग्रह किस प्रकार के 
अहिसा धर्म की रक्षा का साधन है। 

दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह वहाँ के घनी भारतीय व्यापारियों और 
व्यवसाइयों की सदहनशीलता के बल से नही चत्ना था। इस सत्याग्रह 
का मुख्य बोक गाधीजी ने दक्षिण अफ्रीका के सार्तीय मजदूरों और 
कुलियों के ही कंधों पर रखा था। भारतीय व्यापारियों के स्वार्थ की 
रक्षा के लिये भारतीय कुलियों का उपयोग कर सकने की अहिसात्मक 
नीति के विषय से गाधी जी लिखते हैं “या तो दक्षिण अफ्रीका के व्या- 
पारियों को यह खयाल ही नहीं आया कि कुलियों की सहायता आन्दो- 
लन चलाने से ली जा सकती है या उन्हे भय था कि कुलियों को आन्दो- 


ध्य 


त्र् 
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गाधी जी ने इसका आध्यात्मिक उपाय ढूढ निकाल्ा। उन्हों ने दक्षिण 
अफ्रीका के भारतीय कुलियों को समझाया कि दक्षिण अफ्रीका में भार- 
तीय व्यवसायियों पर होने वाला'अन्याय भारतीय राष्ट्र का अपमान 
है | भारत की इज्जत हमारे हाथ मे है (70975 ॥070707क्‍8॥7 0पा/ 
४८९०॥०९) इस सत्याग्रह क परिणाम सें दक्षिण अफ्रीका की सरकार से 
सममोता हुआ कि भारतीयों से सम्बन्ध रखने वाले कानूनों का उपयोग 
भारतीयों के सम्पत्ति सम्बन्धी अविकारों की रक्षा का व्यान रख कर 
ही किया जायगा । मारतीय कुलिया की मनुष्यता से गिरी अवस्था के 
लिये सत्याग्रह की बात गावी जी को कप्नी नहीं सूझी । 


दक्षिण अफ्रीका में सन २६०४ में गाधी जी को भारतीय कुलियों 

का सहयोग सत्याग्रह आन्दोलन में डाचित जचा था परन्तु भारत में, 
१६२० से स्वाधीनता क लिए सत्याग्रह आश्म्म करते समय सस्तार की 
बदली हुईं परिस्थिति से गावी जी वेखबर न थे। १६१७ की रूसी 
समाजवादी क्रान्ति ने परम्परागत स्वाप्ती-सेवक क वर्म की धारणाओं 
की असामायकता स्पष्ट कर दी थी। गाघधी जी को भारतीय मज़दर 
ओर किसान ब॒र्ग मे अपने शोपणु के चधन तोड़ने की छुटपटाहट 
दिखाई दे रही थी । इसलिये भारत में उन्होंने देश भर की शअआज़ादी के 
लिय आरम्भ किये गये सत्याग्रद में मजदूरों और किसानों को शामिल 
करना अनुचित समझा | इस समय इन्होंने राय दी “अनेक मसजडर- 
नेता समभते हैं कि राजनेतिक उद्देश्य क लिये मजदूरों की हड़तालें उप- 
गगी हो सकती हैं परन्तु मेरी राय में इस काम क लिये मजदरों का 
डपयोग भारी भूल हागी 7 & गाघी जा के नेतृत्व मे सत्यात्रहा राज- 
नोति का लगभग तीख वर्ष का इतिहास इसी सिद्धान्त पर चल्लता रहा। 
भारत की अल्प सख्यक शोपक श्रेणी के लिये अधिकार पाने के आन्‍्दो 
लन में विदेशी सरकार के विरुद्ध गाधी जी ने किसान और मजदर वर्ग 
को आध्यात्मिक अठिसा का पाठ पढ़ा कर मोर्चे पर खड़ा किया | इस 
आदईसा का अथ था कि साधनहीन लोग सावनवान श्रेणी को अबि- 
कार दिलाने के लिए सघर्प करें स्वय अवसर पाने के लिए नही | गावी 
जी ले ज्यों ही साधनहीन बर्ग को विदेशी शासन के बन्धनों के साथ 
अपने देश के शोपकों के वधन तोडने का भी प्रयत्न करते देखा उन्हों ने 








५" (यम इण्डिया), ६ श्रक्टुबर १६२० 


श्पर [ गाधीवाद की शव परीक्षा 


आन्दोलन को हिंसात्मक बता कर पाव पीछे हटा लिये | ऐसी अवस्था 
में उन्हे कायर कहा जाने का भय नहीं अपने भगवान के सम्मुख 
अपराधी समझे जाने का ही भय था । # 

का्रेसी सत्याग्रह की मूल अरणा को निश्चित करने वाला गाधी 
जी का भगवान कौन था ९? सन १६२० से ज्ञिस समय असहयोग का 
आन्दोलन सार्वजनिक रूप ले रहा था चौरीचौरा मे और १६२२ से 
बारदोली में क्रिसानों के आन्दोलन क अग्रमोच पर आकर लगान बन्दी 
आदि आरम्भ कर त्रिटिश शासनकी नीव आर्थिक व्यवस्था को। 
पलटने का यल्न करने पर गाधी जी ने भगवान के कोप के भय से उस 
आन्दोलन को रोक दिया। यह खममने में कोई दुविध। का अवसर 
नही कि भारत में श्रिटिश शासन की भूमि पर कर सम्बन्धी व्यवस्था के 
टूटते ही दूसरी कर सम्बन्धी शासन व्यवस्थायें और न्याय व्यवस्था 
भी भरभरा कर गिर पड़ती। और ऐसे कार्यक्रम मे भारत की भूखों 
मरती साधनहीन जनता देश के एक सिरे से दूसरे सिरे तक सम्मिलित 
हो जाती । ठीक ऐसी ही अवस्था में गाधी ज्ञी ने, शोपक आर्थिक 
व्यवस्था की रक्षा के लिये ही आन्दोलन को रोक दिया। गाधी जी ने 
आन्दोलन को रोकने का कारण बताया था जनता में ज्ञाग उठी दिखा 
की बृति ! इस हिसा का रूप समझ पाना कठिन नही | 


यह मान लेना भी कठिन है कवि गाधीज्ञी को रक्तप.त से टी आपत्ति 
थी । जव क्रान्तिकारी शक्तियों ने रक्तदीन मार्ग को अपनाया तब भी 
गाधीजी ने उनका विरोध ही किया। १६३० के सामूहिक आज्ञा भग क 
अवसर पर पेशावर में, सरकार के हुक्म के बावजूद गढ़वाली पल्टन के 
अपने निशख्र देशवासियों पर गोली न चलाते की घटना बहुत प्रसिद्ध है । 
सत्याग्रह और अहिसा के उपदेशों के अनुसार इन सेनिकों का व्यवहार 
आदश माना ज,ना चाहिये था परन्तु गाधो जी ने इनके इस व्यवहार 
की सराहना कर शेप सेना और सरका  नौकरों को क्रान्ति के पक्ष में 
आकर भारत में विदेशी शासन समाप्त करने के लिये उत्साहित नही 
क्रिया। विपरीत इसके गाधी जी ने इन गढ़वाली सेनिक्नों की निन्‍दा 
को । उस समय इन सिपाहियों के साथ सहानुभूति न करने का कारण 
सेनिकों का स्वामी-भक्ति का धर्म पालन करना दी बताया परन्तु बाद मे 


गांधीजी ने इस विषय से अपने विचार स्पष्ट किये कि ऐसे सिपाहियों 
तनमन लक कमकीम जल 22 अहम पक कक 20% के 
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सत्याग्रह का क्रियात्मक पक्त ] 24३ 


व्यवहार का परिणाम “ भारत को वागियों क हाथ में दे देना शोता । 
“ मै ऐसी परिस्थिति में जीवित नहीं रहना चाहता मै तो ऐथी स्थिति 
आने पर आग में जल कर सर जाता पसन्द ऊछ गा /? # इतना ही 
नही एक फ्रेंच रिपोटर के गाधी ज्ञी के अर्टिसात्मक ठयवहार की निन्‍्दा 
पर विस्मय प्रकट ऋरने पर उन्होंने यह भी स्त्रीफार किया कि कल्न वे 
स्वयं इसी सेना के सडारे व्यवस्था कायम करने का मरना किये हैं। इन 
सेनिकों का इस प्रकार आजा भग वे सराह नहीं सकते |» गाधी जी प्रम 
और सत्य की शक्ति से ऊसे रामराज्य मे विश्वास करते थे, यह इस 
बात से स्पष्ट है । 


उपरोक्त विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है  गाधी जी के अडिसा 
त्मक कार्यक्रम अथवा सत्याग्रह सिद्धान्त का मूलतत्व दिसा या शरीरिक 


शक्ति के प्रयोग का विरोध नहीं था वल्कि सावनहीन जनता के हाथ 
में व्यवस्था की वागडोर चले जाने की सम्भावना को रोकना ही था । 
साधनहीन जनता यदि रक्तपातहीन मार्ग से भी व्यवस्था प>्वर्तन 
करना चाहे तो वह भी गाधीवाद को स्वीकार नहीं । ज्यों-ज्यों कांग्रेस 
आन्दोलन का सम्पर्क जनता से बढता गया, गाधी जी सार्वज्ञनिक वग्य 
बत की आशक् के प्रति सतक होते गये | विदेशी शासन विरोधी मावना 
को सार्वजनिक रूप देने क काम में गावी जी के आन्दोलन ने सहयोग 
दिया परन्तु विदेशी शासन से मुक्ति का प्रयक्न जनता के आत्मनिरय 
का अधिकार पा लेने क प्रयत्ष का रूप न ले ले, यह आशका गांधी जी 
की विदेशी शासन को देश से दूर करने को इच्छा से कहीं आवक 
चलवान थी | 


सत्याग्रह आन्दोलन को सावनहीन जनता या इस वर्ग के नेता श्रों 
के हाथ मे न चल्ना जाने दने फ्रे लिये गावी ज्ञी न आन्दालन को क्रमशः 
अपने व्यक्तिगत नियत्रण से ही रखने झी चेष्टा की और सत्याग्रह 
आन्दालन को सार्व जनिक न रहने देकर व्यक्तिगत बता देन की श्रदूझुत 
आध्यात्मिक राजनीति का अविष्कार कर डाल | सन १६३६ में दश वी 
साधनद्दीन श्रेणी में अपूर्व जाति देख और युद्ध के कारण अग्ने्न सर- 
कार को पहले की अपेक्षा कमजोर पा कर उन्हों न युद्ध मे फमी अग्रेजी 
सरकार के विरुद्ध स्व॒राज्य के लिये आन्दोत्नन करना ही अनेतिकता 
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श्ग्ड [ गाघीवाद की शव पर क्षा 


तथा हिसा की चृत्ति बता दिया परन्तु जब जनता को क्रान्ति पत्तियों के 
प्रभाव में जाते देग्वा तो १६७९ में व्यक्तिगत सत्याग्रह का आन्दोलन भी 
झारम्भ करा दिया | यह आन्दोलन गजनेतिक दृष्टि से अदूज्ुत करामात 
थींक्योंकियह आन्दोलन राजनेतिक अधिकारों था देश की स्वतंत्रता के 
लिय नहीं बल्कि अहठिसा के सिद्धान्त की रक्षा के लिये युद्ध के संद्धा- 
न्तिक विगेध के अधिकार के लिये ही था। भारत की जनशक्ति के 
साथ खिलवाड़ या जनता की शक्ति को नावदान में बहा देने का इससे 
दयनीय पदाहरण और क्या होगा । 


थ ि हे कर रह बा श वि! 

१६४६१ के व्यक्तिगत सत्याग्रह आन्दोलन में भाग लेने के लिए गांधी 
जी ने जो शर्ते लगाइ थी उनसे आन्दोलन को इतने समय तक गेके रहने 
ओर भविष्य मे भी अपने नियत्रण में रखने के सूल प्रयोजन का पता 
स्व्य लग जाता है। इस आन्दोणन में भाग लेने की आज्ञा गावी जी 
ने केबल उन्ही लोगों को दी जो भगवान भ विश्वास रखते थे। इस 
शतते का स्पष्ट अर्थ था हि जो लोग गावी जी को इश्बर री प्रेरणा का 
स्रेत मान कर उनके सिद्धान्तों में ऑख मू द कर विश्वास नहीं करते 
उनके लिये देश की स्वतंत्रता के आन्दोलन में स्थान न था । 
भारत की स्वतत्नता के गजनेतिक आन्दोलन से ईश्वर-विश्वास का क्या 
नाता हो सकता था? बिशेप कर जब यह आन्दोलन काग्रेस का था 
जि-की सदस्ण्ता के लिये इईंश्चर विश्वास की या साम्प्रदायिकता की 
कोई शत नहीं थी ? परन्तु गाव्री जी, को अपने आध्यात्मिक उद्देश्य 
(स्वामी श्रेणी के अधिक्रार की रक्षा) की पूर्ति के लिये कोई भी असंगत 
बात करने मे सकोच अनुभव न हुआ। साम्प्रदायिक निरकुशठा का 
इसमे उग्र और क्या उदाहरण हो सकता है ? 


गावी जी की सत्याग्रही नीति ऐसी किसी भी वात को सहन नही 
कर सकती थी जिससे अग्रेज़ सरकार पर वेधानिक तरीके से ब्ोक डाल 
कर उन» हृदय परिवर्तन कर (उनसे समझौता कर) शासन व्यवस्था 
भारतीय स्वामी श्रेणी के हाथ सरक्षित रूप से आने भे आशका हो जाय | 
इस आशंका से बचे रहने क लिये गाधीजी काम्रेंस को सौ वर्ष तक भी 
अग्नि परीक्षा में तपाने के लिये तयार थे ॥#६ युद्ध के कारण अग्रेजों की 
निवेत्र हो चु गै परिस्थिति मे गाधीवादी सत्याग्रह की नीति में सफलता 
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सत्याग्रह का क्रियात्मक पक्ष | १४४ 


हो गई क्योंकि इत समय अग्रेज़ सरकार अपनी अ्रन्तरराष्ट्रीय परि- 
छ्थिति से घबरा कर स्वर ही इस देश की ऋम्युनिज्म विरोधी! श्रेणी 
से समझौता करना चाहती थी। #* अग्रेज पूत्नीपति चर्ग ने अपने 
स्वार्थ की रक्षा के लिय मारतीय पृ ज्ीपति श्रेणी के हाथों में दे दिया 
यही काग्रेस की रक्तहीन क्राति थी । 


गावीबादी सरफार गाधी जी की सत्याग्रह और अहठिसा की पर 
भाषा के अनुसार ही आज भी काम्र कर रही है इसमे थी कोई सन्देह 
नहीं । जब भी सावनहीन जनता जीवन के, लिये अवसर पा सकने के 
लिये सपर्प करना चाहती है, गावीबादी सरकार इस संघर्ष को हिंसा 
बता कर देश भें अह्िसा की रक्षा के लिये लाठी, गोली और फासी के 
फद का उपयाग निस्सकोच करती है। आज गाघीवादी सरकार जनता 
के विचार या अपने प्रतिहन्द्रियों की नीति बदलने के लिये हृदय परिवर्तन 
की वात्त नही करती वल्फऊ उन्हे चिना मुक््रमा चलाये जेलो में बंद कर 
देना ही गाधीकादी अहिंसा समझती है। गाघीवादी सत्यात्रही नीति का 
सबसे बड़ा त्रिद्रण यही है कि १६१६ में इस नीति का आरम्भ अग्रेज् 
सरकार द्वारा अपने विगोत्री राजनैतिक कार्य ऊर्ताओ्ों को बिना मुकदमा 
चलाये जेल में बद कर देने के कानून का विरोव करते के लिये ही 
हुआ था और आज्ञ गाघीवादी सरकार माघी जी के आदर्शों को पूरा 
करते के लिये इसी प्रकार के कानून को जनसुरक्षा कानून का नाम 
देकर अपनी व्यवस्था की रक्षा कर रही है । 
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श्री यशपाल दारा लिखित कहानी संग्रह 
वो दे निया 
भंठडाएगठं ॥529 <०९0) एोणा वा. ०णा65 गर्धापाओ 
शपाल वबिद्वाहा व परन्त उऊला उच्सकऊ स्बभावगत || * यह 


द हानियाँ संसार ही अच्छी कहानियों के संग्रद में ऊँचा स्थान 
पाने बोग्य है ।--नेशनल देरल्ड । सृल्य २) 
पनावदान 
धव्रिधाता ने लेयक फो पतिमा ओर शक्ति मुक्तहस्त हो क 
दे है । ओरे परिश्रम सयह कला सम्भव नहीं। हिन्दी कथा 
साहित्य अरमी तक लेता ही रहा दे राम कृपा ले अब पफेसी 
रचनाओं के कारण बह देने योग्य भी हो गया ईं ।”--राष्ट्रकबि 
मैथिलीशरण गुप्त । मूल्य २) 
हु थे 
फूलों का कुत्ता 
“श्पनी लाज् बचाने ऊ विश्चास में अपना दामन उठा कर 
मंद्द ढक लेने चाला समाज कस उधद्ता जा रहा द्व?? यह इन 
नियों से स्पष्ट दे मूल्य २) 
हु 
तक का तृफान 
इन कहानिया का विषय कद्दानी सश्रह् के नाम से ही बहुत 
कु छ व्यक्त दे जा कहानिया क तीमधर यथा का परिचायऊ हैं । 
मूल्य २॥) 
आभशक्त 
इस संत्रद्द की अनेक कद्दानियाँ अंग्रेजी में अनूदित हाकर 
इस के लेखक फा परिचय द्विन्दी स बाहर पहुँचा चुकी है । इस 
संग्रद्द की 'दासथम' 'श्रादमी का श्रद्या' शस्बृूक! आदि क्द्दानियों 
का ः #+ ः क- >. 
दलित बे की अठम्य और स्थायी पुकार हे । मूल्य २) 
भस्माहत्त चिन्‍्गारी 
इस संग्रह की कहानियाँ म॑ यशपाल ने कला के लिये कला 
के मिथ्या बमघ्बास को चक्द आालाचना की हे। यह कहानियाँ 
ला और जीवन के अट्ठद सम्बन्ध को निर्विधाद रूप से स्पष्ट 


धर्मगुद्ध 

हमारी साधारण खुलभ घटनाओ में हमारे महान आदशों के 
आधार किस प्रकार छिपे रहते हैं, यह कहानियाँ, इसी वास्त- 
विछता का दिग्दशन है । मूल्य २) 

उत्तराधिकारी 

इस संग्रद्द की सभा कहानियाँ सुभे बहुत ही अच्छी 
लगीं | इन फह्दानियों में चरित्र-चित्रण स्व अधिक विषय चित्रण 
है। फिर भी यशपाल जैसे कलाकार की सथी हथोटियो की छुटा 
देखने वाले विशुद्ध कल्लापारखी भी इस कथा संग्रह को पढ़ते हुए 
कहीं भी प्यासे न रहेगे !”? श्री० अस्छुतलाल नागर । सूल्य २) 


पा 


चित्र का शीषक 
धचन्न का शीर्षक यशपाल की छोटी छोटी परन्तु अच्यन्त 
अर्थ पूर्ण कहानियों का नचोननम संग्रह है। मूल्य २) 
उपन्यास 


मनुष्य के रूू ६) २>पक्का कदम ४). ३-देशद्रीही ५) 
४>दिव्या ४) £४-पार्टी कामरेड २) ६--ढादा कामरेड २॥) 
नाव्क 
नशे नशे की बात ! २॥) 
राजनेति 
पजनतिक निवन्ध 
माक्संवाद ३) चक्कर क्लब ९) न्याय का संघर्ष २) 
शोषक श्रेणी के प्रपंच ( गाधीवाद की शव परीक्षा ) शा) 
बात-बात्त में बात २॥) 
रामराज्य की कथा २) देखा; साचा, समझा ! २॥) 
सिंहावलोकन 
यशपाल के क्रान्तिकारी जीवन की शात्मकथा 
पहला भाग--सारुड्संबध, असेम्बली-बमकाड और लाहौर बम 
फेक्‍्टरी क्री फहानी । मूल्य ७॥) 
दूसरा भाग--वायसराय की ट्रेन के नीचे वमविस्फोट, लाहौर जेल 
पर आक्रमण की तैयारी वहावलपुरशोड वमक्षेस, अतिशीचक्कर, 
कानपुर केस और गिरफ्तारी सूल्य ५॥) 


प्रिछुव-कार्यालय, लखनऊ 


है| २0.७ ४ 
गा िकिी 
(न लत 2, 

92% के 


गांधी अध्ययन फ्रेन्द्र, जयपुर ३११४२ 
पुस्तक रजिस्टर विपयानुक्रम रे 
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